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Teil I 


Autstieg 
Zu geistiger 
Grotse 


Indien und Pakistan 


ARABISCHES 
MEER 


GOLF VON 
BENGALEN 


1 Die Welt weint 


Bei den heiligen Wassern der Dschamna in der Nahe von 
Neu-Delhi warteten fast eine Million Menschen auf den 
Trauerzug, der sich langsam auf die Verbrennungsstatte zu 
bewegte. Die Frauen trugen weifse Baumwollsaris, die Man- 
ner weifse Gewander, Kappen und kunstvoll gewundene 
Turbane. 

Bei Rajghat, einige hundert Fuf vom Fluf entfernt, war 
ein Scheiterhaufen aus Steinen, Ziegeln und Erde errichtet 
worden — acht Fuf§ im Quadrat und etwa zwei Fu hoch. 
Darauf waren lange, diinne, nach Weihrauch duftende San- 
delholzscheite geschichtet, auf denen die sterbliche Hiille 
Mahatma Gandhis ruhte. Sein Kopf zeigte nach Norden. So 
hatte auch Buddha sein irdisches Leben beendet. 

Um 4 Uhr 45 ziindete Ramdas, der dritte Sohn Mahatmas, 
den Scheiterhaufen an. Als die Flammen aufloderten, ging 
ein Aufschrei durch die grof{e Trauergemeinde. Frauen 
schluchzten, Manner weinten. Die ziingelnden Flammen 
vereinigten sich rasch zu einem einzigen, hoch auflodern- 
den prasselnden Feuer. 

Dann war es auf einmal still. Gandhis K6rper war zu 
Asche geworden. Einen Tag zuvor, am 30. Januar 1948, hatte 
ein junger Mann Mohandas K. Gandhi, das grofse indische 
Vorbild, erschossen. 

»Ich habe Gandhi nie pers6nlich gesehen«, schrieb Léon 
Blum, der ehemalige franzdsische Ministerprasident. »Ich 
kenne seine Sprache nicht. Ich habe nie sein Land betreten 
und doch ist mir, als hatte ich einen sehr nahen, lieben Ver- 
wandten verloren. Die ganze Welt trauert um diesen aufser- 
gewohnlichen Mann. « 

Als er starb, war Gandhi das, was er immer gewesen war: 
ein einfacher Biirger ohne Reichtum, Besitz, Titel, offiziel- 
les Amt, ohne akademische Auszeichnung, ohne wissen- 
schaftliche Leistung. Und doch erwiesen alle Staatsober- 
haupter, mit Ausnahme der sowjetischen Regierung, und 
die Vertreter aller Religionen dem mageren, braunen, acht- 
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undsiebzigjahrigen Mann mit dem Lendentuch ihre Ehrer- 
bietung. Prisident Truman, der englische Konig, der franzo- 
sische Prasident, der Erzbischof von Canterbury, Papst Pius, 
der oberste Rabbiner von London, der Dalai-Lama von Tibet 
und mehr als dreitausend weitere auslandische Pers6nlich- 
keiten sandten Beileidsbotschaften nach Indien. Der Sicher- 
heitsrat der Vereinten Nationen unterbrach seine Sitzung 
zum Gedenken an Gandhi. Philip Noel-Baker, der britische 
Delegierte, wiirdigte Gandhi als einen »Freund der Arm- 
sten, der Einsamsten und der Verlorenen. Die grofen Lei- 
stungen Gandhis«, erklarte er, »werden erst in der Zukunft 
in ihrer ganzen Tragweite zur Geltung kommen.« Andere 
Vertreter im Sicherheitsrat lobten Gandhis Einsatz fiir den 
Frieden und seine geistliche Haltung. 

Die Flagge der Vereinten Nationen wehte auf halbmast. 
Die Welt weinte. 

Die Trauernden wuften, was sie an Mahatma verloren 
hatten. »Gandhi hat bewiesen, dafs Demut und Wahrheit 
machtiger sein k6nnen als K6nigreiche«, sagte der amerika- 
nische Senator Arthur H. Vandenburg. 

»Ich kenne niemanden in der ganzen Menschheitsge- 
schichte«, erklarte Sir Stafford Cripps, der britische Staats- 
mann, »der so kraftvoll und tiberzeugend die Macht des Gei- 
stes liber materielle Dinge zu demonstrieren wufte.« Gene- 
ral George C. Marshall, der damalige amerikanische Aufen- 
minister, versuchte die Bestiirzung der Menschen so zu for- 
mulieren: » Mahatma Gandhi verkorperte das Gewissen der 
ganzen Menschheit.« 

Manner, Frauen und Kinder wufsten oder fiihlten, da ein 
Morder sie mit drei Kugeln ihres Fiirsprechers beraubt 
hatte. Die Menschheit war armer geworden, weil ein armer 
Mann gestorben war. Keiner von denen, die ihn iiberlebten, 
war machtigen Gegnern im eigenen Land und im Ausland 
mit so viel Giite, Ehrlichkeit, Demut und Gewaltlosigkeit 
entgegengetreten und hatte nur mit diesen Waffen so viele 
Siege errungen. Seine Geschichte ist die eines ungewohn- 
lichen Erfolgs mit ungewoéhnlichen Mitteln. 
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2 Ein unbeholfener Junge 


Hatte Gandhi dreitausend Jahre friiher in Indien gelebt, 
ware seine Geburt von Mythen umrankt, und die Legende 
wufte von Wundertaten in seiner Jugend zu berichten. Aber 
das kalte Licht des neunzehnten Jahrhunderts verbirgt nicht 
die Realitat seiner gew6hnlichen Herkunft. Nach einer nor- 
malen Kindheit folgte eine ereignislose Studentenzeit und 
dann ein erster beruflicher Anlauf, der mit einem Reinfall 
endete. »Das Kind ist der Vater des Mannes«, sagt man, und 
aus Mohandas, dem Schuljungen und dem Heranwachsen- 
den, sollte wohl einmal der grof${e Mahatma werden, doch 
niemand hatte das voraussagen kdnnen. Er schien wenig Be- 
gabung und noch weniger Talent zu haben. Mohandas Ka- 
ramchand Gandhi wurde am 2. Oktober 1869 in Porbandar, 
einem kleinen Kistenort auf der Halbinsel Kathiawar an der 
Westkiste Indiens, etwa auf dem halben Weg zwischen 
Bombay und Karatschi gelegen, geboren. Kathiawar lag ein 
wenig abseits und war deshalb von europdischen Einfliissen 
unberthrt geblieben. Die Halbinsel war damals in unzah- 
lige kleine Stadtstaaten unterteilt, die von unbedeutenden 
Duodezfiirsten regiert wurden, welche sich ihren Unterta- 
nen gegeniiber wie engstirnige Autokraten, den Englandern 
gegentiber aber wie kriecherische Speichellecker benah- 
men. In Porbandar, einem dieser Zwergstaaten, lebten nach 
der Volkszahlung von 1872 72077 Menschen. Dabei war 
Porbandar noch verhaltnismafig grofs, gemessen an ande- 
” ren Stadtstaaten wie etwa Rajkot mit 36770 oder Wankaner 
mit nur 28 750 Einwohnern. Karamchand Gandhi, der Vater 
Mahatmas, diente im Laufe seiner Karriere unter anderem 
auch dem Radscha dieser Reiche als Premierminister. 
Mohandas schrieb spater, dafs sein Vater »aufser seiner Er- 
fahrung keinerlei berufliche Qualifikation mitbrachte« und 
weder von Geschichte noch von Geographie »eine Ahnung 
hatte«, dafs er aber stets unbestechlich blieb und sich des- 
halb in seiner Familie und im Beruf einen Ruf von auferster 
Unparteilichkeit erworben hatte. »Dariiber hinaus«, fiigte 
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der Sohn hinzu, »war er wahrheitsliebend, tapfer und grof- 
miitig, aber von hitzigem Temperament.« 

Karamchand, der Politiker, heiratete Putlibai, ein from- 
mes Hindumadchen, das weder lesen noch schreiben 
konnte. Mohandas, das vierte und letzte Kind der beiden, er- 
innerte sich zeit seines Lebens an die »tiefe Religiositat« 
seiner Mutter. Putlibai ging jeden Tag in den Tempel und afs 
nie, ohne vorher ein Gebet gesprochen zu haben. Lange Fa- 
stenzeiten machten ihr nichts aus. Wahrend des Chatur- 
mas, einer Fastenperiode, die sich tiber die gesamte viermo- 
natige Regenzeit hinzog, nahm sie nur eine einzige Mahl- 
zeit am Tag zu sich. Ein Jahr lang afi sie auch auferhalb der 
Fastenzeit nur jeden zweiten Tag. 

Die Familie war wohlhabend. Karamchand besafs ein 
Haus in Porbandar, ein zweites in Rajkot und ein drittes in 
Kutjana. Karamchand trug eine goldene Halskette, ein Bru- 
der von Mohandas hatte einen Armreif aus massivem Gold. 
Mohandas selbst bekam eine Ziehharmonika und wurde 
von einem eigenen Kindermadchen beaufsichtigt. 

Gandhi besuchte die Grundschule in Porbandar und hatte 
Schwierigkeiten mit dem Multiplizieren. »Mein Geist muf 
trage gewesen sein und mein Gedachtnis ungetibt«, schrieb 
der Mahatma tiber seine Zeit als Erstklafler. Ein Jahr spater, 
als die Familie nach Rajkot zog, war er dort ein »mittelma- 
iger Schtiler«, war aber stets sehr piinktlich. 

Der junge Mohandas war schiichtern. » Meine Biicher und 
meine Lektionen waren meine einzigen Gefahrten«, erin- 
nerte er sich spater. Nach der Schule rannte er sofort heim. 
Er hatte Scheu, mit jemandem zu sprechen. »Ich fiirchtete, 
es kénne sich jemand tiber mich lustig machen.« 

Spater fand er jedoch Freunde, mit denen er auf der StraKe 
und am Meer spielte. Besonders gefiel es den Kindern, Krei- 
sel zu treiben und hinter Gummiballen herzutollen. Mo- 
handas war ruhig und gehorsam. »Ich hatte gelernt, die Wei- 
sungen der Erwachsenen auszufiihren, nicht aber ihre 
Handlungen kritisch zu priifen.« Nichtsdestotrotz begann 
er mit zwOlf Jahren heimlich zu rauchen und stahl von sei- 
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nen Eltern und seinen alteren Briidern Geld, um sich Ziga- 
retten kaufen zu konnen. 

Eines Tages horte er und ein gleichaltriger Verwandter, 
dafs die Samen der Dschungelpflanze Dhatura giftig seien. 
Die beiden schlossen einen Selbstmérderpakt, um sich auf 
diese Weise ein fiir allemal der elterlichen Herrschaft zu 
entziehen. Um der Aktion auch einen entsprechenden Rah- 
men zu geben, wollten sie im Tempel sterben. Doch im letz- 
ten Moment verliefs sie der Mut. Um das Gesicht nicht voll- 
ends zu verlieren, schluckte jeder ein oder zwei Samenk6r- 
ner, dann schlichen sie sich nach Hause. 

Doch schon bald kamen ernsthafte Dinge auf das Kind zu, 
und diese Torheit war vergessen. Mohandas Karamchand 
Gandhi heiratete bereits mit dreizehn Jahren. Er war damals 
Oberschiiler im 2. Schuljahr. Die Braut Kasturbai war eben- 
falls dreizehn Jahre alt. Die Eltern hatten die Hochzeit ihrer 
Kinder beschlossen, sagten ihnen davon aber erst, als bereits 
alle Vorkehrungen getroffen waren. »Die Frau meines Bru- 
ders hatte mich uber mein Verhalten in der Hochzeitsnacht 
instruiert«, schrieb Gandhi vierzig Jahre nach diesem Ereig- 
nis. »Wer meine Frau unterwies, habe ich nie erfahren.« 
Beide waren nervos. »Die Worte meiner Schwagerin konn- 
ten mir da nicht recht weiterhelfen, aber tatsachlich ist eine 
Instruktion, was solche Dinge betrifft, nicht wirklich notig. 
Die Eindriicke der friiheren Geburt sind machtig genug, um 
alle Instruktionen iiberfliissig zu machen.« 

»Zwei unschuldige Kinder stiirzten sich vollig unwissend 
in den Ozean des Lebens, und dabei wurden sie wahrschein- 
lich nur von ihren Erfahrungen in einer friiheren Inkarna- 
tion geleitet.« So beschrieb Gandhi »den grausamen Brauch 
der Kinderheirat«. Sie war nur dadurch méglich, daf im In- 
dien der damaligen Zeit Eltern und Kinder, die Ehefrauen 
der S6hne und deren Kinder — das waren oft dreifsig oder 
noch mehr Personen — unter einem Dach wohnten. Jugend- 
liche Neuvermahlte muf ten sich deshalb nicht um Woh- 
nung oder das tagliche Brot kimmern. (Spater hob die briti- 
sche Regierung das Mindestheiratsalter an.) 
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»Ich verlor keine Zeit, das Recht des Ehemannes geltend 
zu machen«, erinnerte sich der erwachsene Gandhi spater. 
»Kasturbai durfte ohne meine Erlaubnis nicht ausgehen.« 
Wenn also die dreizehnjahrige Kasturbai auf der Strafse spie- 
len wollte, mufte sie dazu ihren dreizehnjahrigen Ehemann 
um Erlaubnis bitten. Oft sagte er nein, denn er war ein eifer- 
siichtiger Gatte. Aber sie bestand darauf, auszugehen, 
»wann und wohin sie wollte«. Das erziirnte ihn »mehr und 
mehr«; manchmal sprachen sie tagelang nicht miteinander. 

»In jenen Jahren«, gestand Gandhi spater ein, »wurde ich 
oft von der Furcht vor Dieben, Gespenstern und Schlangen 
geplagt. Ich wagte nicht, nachts vor die Tiire zu gehen.« 
Seine junge Frau kannte diese Angste nicht. »Ich empfand 
Scham tiber mich«, schrieb er. Er war von kleinem Wuchs, 
diinn und hafte Kricket und Turnen, beides Pflichtfacher in 
seiner Schule. Aber er hatte gelesen, daf} Wanderungen in 
der frischen Luft gut fiir die Gesundheit seien. Das leuchtete 
ihm ein. »Diese Spaziergange gaben mir eine recht kraftige 
Konstitution. « 

Trotzdem imponierten ihm die starken, grofen Jungen, 
ganz besonders ein moslemischer Freund, Scheich Mehtab. 
Dieser war ein ausgezeichneter Langstreckenlaufer, aber 
auch geiibt im Hoch- und Weitsprung. Solche Fahigkeiten 
blendeten Gandhi ebenso wie die Behauptung des Scheichs, 
er wiirde jede Schlange mit der Hand fangen, Dieben trotzen 
und vor Gespenstern nicht die geringste Angst haben. Und 
woher kam soviel Tapferkeit? Natiirlich weil er Fleisch af. 
Gandhi war es durch seine Religion verboten, Fleisch zu es- 
sen. Er hatte noch nie einen Bissen Fleisch angeriihrt. 

Obgleich die britische Herrschaft in Kathiawar kaum zu 
splren war, hatten Gandhi und seine Schulkameraden Re- 
spekt und Opposition den Englandern gegeniiber gelernt. 
Oft rezitierten sie das folgende Gedicht: 

Schau dir den starken Briten an 
Er beherrscht den kleinen Inder 
Weil er ein Fleischesser ist, 

Ist er fiinf Ellen grofs. 
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Wahrscheinlich glaubte Gandhi, die Herrschaft der Englan- 
der abschiitteln zu kénnen, oder es ging ihm eher darum, 
durch den Fleischgenuf seine K6rperkraft und seinen Mut 
zu stahlen, jedenfalls gab er schlieSlich den Versuchungen 
des Scheichs nach. Sie suchten sich einen einsamen Platz 
am Fluf, wo Mohandas das von Scheich Mehtab mitge- 
brachte gekochte Ziegenfleisch kaute. Es war so zah, daf er 
es letzten Endes einfach so hinunterwiirgte. Ihm wurde so- 
fort tibel. In der darauffolgenden Nacht qualte ihn immer 
wieder die Vorstellung, eine lebende Ziege meckere in sei- 
nem Magen. Nichtsdestotrotz kam er zu der Uberzeugung, 
dafi »Fleischessen eine Pflicht war«. Ein ganzes Jahr iiber 
traf er sich dazu heimlich mit dem Scheich, bis ihm schlief- 
lich die Heimlichtuerei und die Unehrlichkeit doch zuviel 
wurde. Er gab den Fleischgenuf$ auf und wollte erst nach 
dem Tode seiner Eltern wieder Fleisch essen. 

Das Fleischessen war ein Teil von Gandhis Aufbegehren 
gegen die Religion. Ihm mifsfiel der »Glanz und Prunk« der 
Hindutempel, und er gab zu, »keinen lebendigen Glauben 
an Gott zu besitzen«. Wer hat die Welt erschaffen, fragte er, 
wer lenkt sie? Niemand konnte ihm eine zufriedenstellende 
Antwort geben, auch nicht die heiligen Biicher, die er kon- 
sultierte. Deshalb fiihlte er sich »eher etwas dem Atheis- 
mus« zugeneigt. Er war jedoch anderen Religionen gegen- 
uber tolerant eingestellt und nahm an den Gesprachen teil, 
die sein Vater mit Moslems, Parsen und Jain-Monchen tiber 
die Unterschiede zwischen ihrem Glauben und dem Hin- 
duismus fiihrte. Der Jainismus, eine reformierte Kirche des 
Hinduismus, verbietet das Téten jeder lebenden Kreatur. 
Jain-Ménche tragen weife Gazemasken tiber dem Mund, 
damit sie nicht etwa ein Insekt einatmen und so toten. Sie 
diirfen im Dunkeln nicht auf die Strafe gehen, weil sie un- 
beabsichtigt einen Wurm zertreten konnten. Der Einfluf 
des Jainismus in Kathiawar war nicht unbedeutend, und 
Gandhi nahm wiahrend seiner kurzen Rebellion gegen den 
Hinduismus sowohl Ideen des Jainismus wie auch solche 
des Buddhismus in seine Gedankenwelt auf. 
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Gandhis Vater Karamchand starb im Jahr 1885 nach 
mehrjahriger Krankheit. Er hinterliefS§ wenig— das Familien- 
vermogen war dahingeschwunden. Jetzt kam Mohandas be- 
rufliche Bildung zur Sprache. Gandhi zeigte eine Neigung 
zur Medizin, aber sein Bruder erinnerte sich an des Vaters 
Einwande gegen das Sezieren von Leichen. Ware es fiir Mo- 
handas nicht besser, wenn er Jura studierte? Sein Grofvater 
Uttamchand war Premierminister von Porbandar und tber- 
gab das Amt an seinen Sohn Karamchand, der es wiederum 
an seinen Bruder Tulsidas weitergab. Das Amt war so prak- 
tisch schon Familieneigentum geworden, und wenn Mo- 
handas Rechtsanwalt wiirde, ware ihm der Premiermini- 
stertitel seines Heimatstaates praktisch sicher gewesen. 
Gandhi aber war unsicher und hatte Angst vor dem Studium 
der Rechte. Wiirde er die Priifung bestehen? Da schlug ein 
Freund der Familie einen Dreijahreskurs in England vor, der 
wohl die beste Voraussetzung fiir eine berufliche und politi- 
sche Zukunft béte. Die Aussicht auf einen Auslandsaufent- 
halt gefiel Gandhi. Ein Onkel, der jetzt das Oberhaupt der 
Familie war, warf ein, daf} in Europa ausgebildete Rechtsan- 
walte sich so »schamlos wie Englander« kleideten, indische 
Tradition aufser acht liefsen und nie ohne Zigarre im Mund 
auftraten. Doch wiirde er, Putlibais Einverstandnis voraus- 
gesetzt, die Reise billigen. Putlibai duferte ihre Zweifel an 
der Moral der jungen Manner in England. Hier kam der Jain- 
Monch Becharji zu Hilfe, indem er Gandhi in aller Form ei- 
nen Eid abnahm, dafi er Wein, Weib und Fleisch nicht an- 
ruhren wiirde. 

Laxmidas, Mohandas 4lterer Bruder und Rechtsanwalt, 
regelte die Finanzierungsfragen. Zusammen fuhren sie nach 
Bombay, wo sich Gandhi nach England einschiffen sollte. 
Da gab es aber neue Schwierigkeiten. Die Familie Gandhi 
gehorte der Kaste der Mohd Bania an, und als Mitglieder die- 
ser Kaste von der geplanten Auslandsreise erfuhren, waren 
sie aufSerst beunruhigt. Bis jetzt war noch kein Mohd Bania 
in England gewesen, so argumentierte man, weil man dort 
den Hinduismus nicht praktizieren kénne. Doch Gandhi er- 
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widerte der Gemeinschaft bei einer Versammlung, daf er 
sich auf keinen Fall von seinem Vorhaben abbringen lasse. 
Daraufhin verkiindete das Oberhaupt der Gemeinschaft fol- 
genden Beschlufs: »Dieser Junge soll von heute an als aus der 
Kaste ausgeschlossen gelten.« 

Unbeeindruckt kaufte sich Gandhi eine Schiffspassage, 
eine kurze, britische Jacke, eine Krawatte und geniigend Le- 
bensmittel, vornehmlich Friichte und Sii®igkeiten fiir die 
drei Wochen dauernde Reise bis Southampton. Er verlie& 
sein Heimatland am 4. September 1888, einen Monat vor 
seinem neunzehnten Geburtstag. Ein paar Monate zuvor 
hatte Kasturbai einem Jungen das Leben geschenkt. Sie 
nannten ihn Harilal. 


3 Gandhi in London 


Ein Foto, das von Gandhi kurz nach seiner Ankunft in Lon- 
don gemacht wurde, zeigt ihn mit vollem, schwarzem Haar, 
das ein wenig rechts von der Mitte korrekt gescheitelt war. 
Er hatte grofse Ohren und eine grofe, gebogene Nase. Mund 
und Augen sind eindrucksvoll, und irgendwie hat man das 
Gefiihl, als wiirden sich in diesen Augen gleichermafen 
Verwirrung, Furcht und Verlangen widerspiegeln. Sie schei- 
nen nach irgendwas zu suchen, was ihnen bis dahin noch 
nicht begegnet ist. Die Lippen sind voll, sinnlich, traurig 
und trotzig. Er sieht aus wie ein Mensch ohne Brennpunkt 
und ohne Umwelt — als ob er sehr verletzt worden ware oder 
in Furcht davor leben wiirde, verletzt zu werden. Sein Ge- 
sicht spiegelt die inneren Kampfe mit sich und seiner Um- 
welt wider. Wird er seine Leidenschaften besiegen konnen 
und Gutes tun? 

Die britische Lebensart war dem jungen Gandhi sehr 
fremd. In seiner Autobiographie berichtet er von seinem 
Versuch und dem Fehlschlag, sich anzupassen. Er kaufte 
sich einen Zylinder, Gamaschen, gestreifte Hosen, einen 
Morgenmantel, einen Stock mit Silberknauf, Seidenhem- 
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den und Lederhandschuhe. Er lief sich fiir zehn Pfund in der 
Bond Street einen Abendanzug schneidern und investierte 
drei Pfund fiir Tanzunterricht. Aber »ich konnte dem Kla- 
vier nicht folgen«, gestand er, noch »irgend etwas wie rhyth- 
mische Bewegungen ausfiihren«. In der Hoffnung, sich mu- 
sikalisch zu schulen, kaufte er eine Geige und lief sich Un- 
terricht geben. Doch schon bald darauf verkaufte er das In- 
strument. Ein ahnlicher Versuch, die Vortragskunst zu er- 
lernen, endete ebenso rasch. 

Gandhi bemiihte sich, mit seiner Umgebung in Harmonie 
zu leben. Deshalb wahlte er Jahre spater das Lendentuch als 
Kleidung, wie es von Millionen indischer Bauern auch ge- 
tragen wurde. In London, so bekannte er spater selbstkri- 
tisch, »dffte er den englischen Gentleman nach«, in der 
Hoffnung, dafs dies seinen Status erhGhen und ihm die er- 
strebte Anerkennung in der englischen Gesellschaft ein- 
bringen wiirde. 

Gandhi lebte im inneren Widerstreit mit seiner neuen 
Umgebung. Einerseits tat er alles, um sich anzupassen, an- 
dererseits aber widersetzte er sich dieser Anpassung, die sei- 
nem Wesen fremd war. Englische Freunde drangten ihn, 
Fleisch zu essen, aber er lehnte im Gedanken an den Eid, den 
er seiner Mutter gegeben hatte, ab. Im Gegenteil, er wurde 
ein so absoluter Vegetarier, dafs er sich sogar weigerte, Eier 
und Eiergerichte, wie zum Beispiel Kuchen oder Pudding, zu 
essen, weil er glaubte, damit das Fleischverbot zu verletzen. 
Eier waren schlieflich potentielle Lebewesen. Die zusatz- 
liche Entbehrung und die daraus folgende Einténigkeit in 
der Ernahrung wurden durch die Einhaltung des Geliibdes 
aufgehoben, durch den »inneren Reiz, der deutlich gesiin- 
der, késtlicher und dauernder« war als Nahrung. 

Er lernte kochen. Kartoffelsuppe war seine Spezialitat. 
Seine Familie hatte ihm aus Indien Sii®igkeiten und Ge- 
wurze geschickt. Er schrieb ihnen, daf er seinen Gaumen an 
Spinat und andere Gemiise gewéhnen wollte und man ihm 
nichts mehr schicken sollte. »Manche derartigen Experi- 
mente zeigten mir«, bemerkte er, »daf§ der wirkliche Sitz 
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des Geschmacks nicht die Zunge sondern der Geist ist.« Da- 
mit hatte Gandhi begonnen, seinen Geist zu verandern. 

Auch andere Veranderungen machten sich bemerkbar. Er 
hatte bereits die »Wiiste des Atheismus« durchschritten 
und diirstete jetzt nach Religion. Er hatte Madame H. P. Bla- 
vatsky und Mrs. Annie Besant kennengelernt und ihre Bii- 
cher tuber Theosophie gelesen. Sie gaben ihm nichts — er zog 
den Hinduismus vor. Ein britischer Bibelverkaufer iiberre- 
dete ihn, das Alte und das Neue Testament zu lesen. Die Bii- 
cher Levitikus und Numeri langweilten ihn, deshalb las er 
sie erst gar nicht zu Ende (erst als Mahatma schwelgte er in 
den Worten der Propheten, der Psalmen und des Prediger Sa- 
lomon). Er fand das Neue Testament interessanter, vor al- 
lem die Bergpredigt, die »recht nach meinem Herzen« war. 
»...dafs ihr dem Ubel nicht widerstehen sollt; sondern so dir 
jemand einen Streich gibt auf deine rechte Backe, so biete 
ihm auch die linke dar. Und so dir jemand deinen Rock 
nimmt, so lafs ihm auch den Mantel.« Diese Christusworte 
»entziindeten« den zukiinftigen Mahatma tiber alle Maen. 
Sie erinnerten ihn an die Bhagavadgita, das heilige Buch der 
Hindus, das er, wie er beschamt eingestand, erst in seinem 
zweiten Jahr als Rechtsstudent in London gelesen hatte. Es 
hatte eine ungeheure Wirkung auf ihn, die ein Leben lang 
anhalten sollte. » Wenn mich Zweifel qualen, wenn mir Ent- 
tauschungen ins Gesicht starren und ich keinen Funken 
Hoffnung am Horizont sehe«, schrieb er im Wochenmaga- 
zin Young India vom 6. August 1925, »dann nehme ich mir 
die Bhagavadgita vor und finde darin einen Vers des Trostes; 
und sofort beginne ich inmitten des groften Kummers zu 1a- 
cheln.« Mahadev Desai, der viele Jahre der Sekretar des Ma- 
hatma war, bestatigt, dafs »Gandhi jeden Augenblick seines 
Lebens versucht, gemaf der Botschaft der Gita zu leben«. 
Gandhi nannte es sein »geistiges Nachschlagewerk«. 

Die Bhagavadgita ist ein vollkommenes Gedicht, das in 
siebenhundert Strophen die Wissenschaft und Praktiken 
des Yoga behandelt. Das Werk ist, so sagen die Wissen- 
schaftler, im 6. bis 5. Jahrhundert vor Christus entstanden. 
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Die Gita ist ein Schlachtfeldgesprach zwischen dem Helden 
Krishna, der in Indien als Gott verehrt wird, und Arjuna, 
dem beriihmten Heerfiihrer in einem Buirgerkrieg. 
»Krishna«, sagte Sarvapalli Radhakrishnan, der hinduisti- 
sche Philosoph, »ist die menschliche Verkérperung von 
Vishnu«, der obersten Gottheit. 

Die Geschichte von Krishnas irdischem Leben vermischt 
Historisches mit Mythologischem. Gott, so erzahlt die Ge- 
schichte, wurde Fleisch im Scho der Schwester eines indi- 
schen KGnigs, und so wurde Krishna ohne menschliches Zu- 
tun geboren. Der Konig jedoch fiirchtete den Rivalen und 
lief§ alle neugeborenen Kinder k6niglichen Gebluts ermor- 
den. Deshalb wurde Krishna heimlich von gottlicher Hand 
der Familie eines armen Hirten anstelle dessen eigener 
Tochter tibergeben. Das Kind Krishna trotzte allen Bestre- 
bungen der niederen Welt, ihn zu zerst6ren. Einmal hielt er 
wahrend einer grofsen Flut einen Berg mit seinem kleinen 
Finger sieben Tage und sieben Nachte lang, damit die Men- 
schen sich und ihre Tiere in Sicherheit bringen konnten. 
Die Dorfmadchen, die nichts ahnten, liebten ihn und tanz- 
ten mit ihm. Als er herangewachsen war, totete Krishna sei- 
nen tyrannischen Onkel und gewann dadurch allgemeine 
Anerkennung. Schlieflich zog er sich in einen Wald zuriick, 
wo ihm ein Jager, der ihn fiir ein Stiick Wild hielt, einen Pfeil 
in die Ferse schof$. Als der Jagermann naherkam und 
Krishna erkannte, war er untréstlich vor Schmerz, aber 
Krishna lachelte nur, segnete ihn und starb. 

Die Gita beginnt auf dem Schlachtfeld, wo Krishna als un- 
bewaffneter Wagenlenker dem Arjuna dient. Auf der Gegen- 
seite stehen seine brudermérderischen Vettern. Arjuna wi- 
derstrebt dieser Kampf. Er sagt zu Krishna: 

Ich sehe bose Vorzeichen, 0 Keshava, und ich finde 
kein Heil darin, meine eigenen Leute in der Schlacht zu 
toten. Den Sieg begehre ich nicht, noch Herrschaft, 
noch die Freuden all. 


Was soll die K6nigsherrschaft uns, was der Genuf, 
das Leben selbst, 0 Govinda: 
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Keshava und Govinda sind zwei der vielen Namen fiir 
Gott Krishna. 

Angeekelt von dem Vorhaben, seine eigenen Blutsbriider 
im Kampf zu téten, kiindigt Arjuna an: »Ich will nicht 
kampfen.« 

Gott Krishna aber ermahnt ihn: 

Du klagst um solche, die nicht zu klagen sind. 

Und willst doch Worte der Wahrheit sprechen. 
Weise beklagen Tote und Lebende nicht. 

Nie gab es eine Zeit, da ich nicht war und du 
und diese Flirsten, noch wird je eine Zeit kommen, 
da wir nicht mehr sein werden. 


Der Tod hat, mit anderen Worten, wenig Bedeutung. Die 
Seele, oder Atman, erklart Krishna, ist unsterblich und 
kann von menschlichen Waffen nicht zerst6rt werden. Die 
Seele, so spricht Krishna weiter, geht in einen anderen K6r- 
per ein: 

Nicht wird geboren, noch stirbt er jemals. 
Ins Sein gelangt wird er nicht wieder aufhoren zu sein. 
Er ist ungeboren, ewig, dauerhaft und uralt. 
Er wird nicht getdtet, wenn der Korper getotet wird... 

Wie ein Mann abgetragene Kleider ablegt und andere, 
neue, anzieht, so legt auch die Seele die abgetragenen 
Korper ab und geht in andere, neue, ein. 

Das ist, kurz und pragnant gesagt, die hinduistische Lehre 
von der Seelenwanderung. Krishna fahrt fort: 

Nicht spalten ihn die Schwerter, nicht brennt ihn 
das Feuer, nicht benetzen ihn die Wasser, nicht 
trocknet ihn der Wind... 

Denn dem Geborenen ist der Tod gewifs, 
dem Toten ist die Geburt gewifs. Darum sollst du tiber 
eine unvermeidliche Sache nicht trauern. 


Dariiber hinaus, so betonte Krishna, gehért Arjuna zu den 
Kshatriyas, einer kriegerischen Kaste der Hindus, und es ist 
deshalb seine Pflicht zu kampfen. 
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Die orthodox-hinduistische Interpretation der Gita als 
gottliche Aufforderung zur Kastenverpflichtung und zum 

Toten miffiel Gandhi aufs auferste. Schon als er das Werk 
in den Jahren 1888/1889 in London zum erstenmal las, 
nannte er es eine Allegorie, in der das Schlachtfeld symbo- 
lisch fiir die Seele zu sehen sei und Arjuna fiir die Bestrebun- 
gen des Menschen, das Ubel zu bekampfen. Auf jeden Fall 
wunderte sich Arjuna trotz Krishnas Argumentation immer 
noch dariiber, daf er nicht zgern sollte, in den Krieg zu flie- 
hen, weil korperlicher Tod nicht wirklicher Tod bedeutete. 
Was ware damit gewonnen? Krishna antwortete: 

In den drei Welten hab’ ich nichts, o Pritha Sohn, 
zu fuhren aus, 
Noch zu erlangen, was mir fehlt, und doch bewege 
ich mich im Tun. 


Das Ideal ist also Handeln in einer gerechten Sache, ohne bei 
diesem Tun auf eigene Vorteile bedacht zu sein. Krishna 
spricht: 

Wenn erim Tun sich auch bewegt, so tut er doch in Wahr- 
heit nichts. Wtinschend, ziigelnd seinen Geist, 
aufgebend jeglichen Besitz, 
Nur mit dem Korper tuend die Tat — so bleibt er frei 
von Stindenschuld. 


Ein Grundprinzip der Askese ist Selbstlosigkeit in allen 
Handlungen. Krishna spricht weiter: 

Vergnugt mit dem, was er bekommt, nicht neidisch, 
gegensatzentruckt, gleich bei Erfolg wie Mifserfolg, 
wird er durch keine Tat verstrickt. 


Krishna beschreibt den Yogi, also den Askese Praktizieren- 
den, folgendermafsen: 


Ziigelnd die Sinne, Herz und Geist, ganz der 
Erlosung zugewandt, 
Befreit von Wiinschen, Furcht und Zorn — so ist 
fiir immer er erlost. 
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Mich kennend als den Herrn der Welt, dem Opfer 
und Askese gilt, 

Der aller Wesen wahrer Freund, gelangt zum Seelen- 
frieden er. 


Es gibt Yogis, die meditieren und solche, die handeln. Der 
Yogi des Handelns ist der Karma Yogi. Gandhi war ein 
Karma Yogi. In einem Kommentar zur Gita definierte 
Gandhi den perfekten Karma Yogi: »Erist ein Ergebener, der 
auf nichts eiferstichtig ist, der ein Quell der Gnade ist, der 
ohne Selbstgefalligkeit ist, der selbstlos ist, der Warme und 
Kalte gleichermafsen behandelt, ebenso wie Gliick und Un- 
gliick, der immer Vergebung iibt, der immer zufrieden und 
entschluffest ist, der Geist und Seele Gott befohlen hat, der 
keine Angst verbreitet und sich nicht vor anderen firchtet, 
der frei ist von ibermafigem Jubel, aber auch von Sorge und 
Furcht, der rein ist, im Handeln getibt und doch davon unbe- 
eindruckt, alle Friichte, ob gut oder schlecht, zuriickweist, 
der Freund und Feind gleichermafsen behandelt, der von 
Achtung oder MifSachtung unberiihrt bleibt, den Lob nicht 
hoffartig macht, der sich nicht verkriecht, wenn die Men- 
schen schlecht von ihm sprechen, der Ruhe und Einsamkeit 
liebt, dessen Vernunft von Disziplin gepragt ist. Eine solche 
Hingabe schlieft andere starke Bindungen jeglicher Art vol- 
lig aus.« 

Gandhi fafste das alles in einem Wort zusammen: Entsa- 
gung. Entsagung, so wurde argumentiert, fiihre zu Gleich- 
gultigkeit und Passivitat, zu nationaler Armut und Stagna- 
tion. Gandhi hielt dagegen, daf$ Handeln, wobei das Inter- 
esse an den Friichten des Handelns ganz aufser acht bleibt, 
der beste Weg zum Erfolg sei. »Griibelt man tiber das Ergeb- 
nis nach«, schrieb er, »verliert man leicht die Nerven bei der 
Erfiillung seiner Pflicht. Der Mensch wird ungeduldig, lafst 
seinem Arger freien Lauf und beginnt unwiirdige Dinge zu 
tun. Er handelt standig, aber ohne Zielsetzung. Ein Mensch, 
der sich tiber das Ergebnis seines Handelns Gedanken 
macht, macht sich zum Spielball der Sinne. Er wird standig 
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abgelenkt und verliert mit der Zeit alle Skrupel. Es ist ihm 
jedes Mittel recht, wenn es nur dazu beitragt, sein Ziel zu er- 
reichen.« 

Entsagung, so man ihrer fahig ist, schafft inneren Frieden 
und das Gleichgewicht, das man braucht, um dauerhafte Er- 
gebnisse, sogar solche materieller Art, frei von unschonen 
Mitteln und Wegen, zu erreichen. Fir denjenigen, der diese 
Entsagung mit d4uferster Konsequenz praktiziert, gibt es 
eine besondere Belohnung. Krishna beschreibt es so: 

Und wer mein Werden und mein Tun, das géttliche, in 
Wahrheit kennt, 

Erleidet keine Neugeburt — er geht im Tode zu mir ein. 


Es ist also die héchste Belohnung eines Yogi, nach seinem 
Tode so innig mit Gott vereint zu sein, dafs er fiirimmer von 
der Seelenwanderung befreit ist. Gandhi hat wahrend seines 
Lebens mehrfach die Hoffnung ausgedriickt, nicht wieder- 
geboren zu werden. 

Mahatmas sind selten. Entsagung ist ein Ideal, das nur sel- 
ten angestrebt und fast nie erreicht wird. Aber der junge 
Hindu, der die Bhagavadgita mehrmals im Monat zu Hause 
oder im Tempel liest, wird sich der darin enthaltenen Forde- 
rungen bewuft. Er wird dazu angehalten, tiber den Sinn des 
Lebens nachzudenken. Bei Gandhi hatte dies einen deut- 
lichen EinflufS auf sein ganzes Leben. 

Gandhis Interesse an der Bhagavadgita und sein leiden- 
schaftlicher Vegetarismus sind Ausdruck seiner Sehnsucht 
nach der indischen Heimat. Er brauchte die Identifikation 
mit seiner Umgebung, doch bewegte er sich in England 
hauptsachlich in den Kreisen alterer Vegetarier, die, wie er 
spater erklarte, »die Angewohnheit hatten, nur vom Essen 
und von ihren Krankheiten zu reden«. Seine Studien waren 
fiir ihn eine bedauerliche, aber leider unausweichliche Not- 
wendigkeit. Ihnen widmete er in seinen Erinnerungen nur 
ein paar Zeilen. Er wurde am Inner Temple und an der Lon- 
doner Universitat zugelassen, belegte Kurse in Franzosisch, 
Latein, Physik und Chemie, verbesserte sein Englisch und 
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las die Textbiicher zum Rémischen und zum Gemeinen 
Recht. Er bestand seine Priifungen am 10. Juni 1891 und 
wurde am 11. Juni in das Register des High Court eingetra- 
gen. Ohne auch nur einen Tag langer in England zu bleiben, 
trat er am 12. Juni die Heimreise nach Bombay an. 

Das Leben begann fiir Gandhi nach seiner Collegezeit. In 
seinem Wochenmagazin Young India in der Ausgabe vom 4. 
September 1924 schreibt er, daf§ seine Collegezeit vor sei- 
nem »eigentlichen Leben« war. Die zwei Jahre und acht Mo- 
nate in England trafen ihn in einem Entwicklungsstadium 
und haben sicherlich ihren Eindruck hinterlassen. Gandhi 
war ganz gewifs nicht der ubliche Typ eines Studenten. Er 
handelte — und er gewann Wissen, Vertrauen und Festigkeit 
dieses Handelns. Sicherlich beeinfluften ihn auch Biicher 
und die Menschen, mit denen er Umgang hatte. Aber vom 
grofen Gandhi der spadteren Jahre war wahrend seiner Stu- 
dienzeit noch nichts zu spiiren. Aber konnte man eigentlich 
von einem jungen Mann, der im unerfahrenen Alter von 
neunzehn Jahren aus der Provinz seiner indischen Heimat 
in die Grofsstadt London verschlagen wurde, mehr erwar- 
ten? Der Wesensunterschied zwischen dem mittelmafigen, 
stets unentschlossenen, gehemmten Studenten Gandhi und 
dem spateren grofsen Fiihrer Mahatma, einem Mann voll 
Energie, Selbstandigkeit und Intuition, ist wahrscheinlich 
nur so zu erklaren, dafs diese positiven Eigenschaften des 
grofen Vorbilds des 20. Jahrhunderts nicht von Haus aus da 
waren, sondern mit der Hingabe zur Sache wuchsen. 


4 Zwei zukunftsweisende Ereignisse 


Als Gandhi nach Indien zuriickkehrte, war sein Sohn Hari- 
lal vier Jahre alt. Seine Mutter war gestorben. Die Familie 
hatte ihm die Trauerbotschaft nicht nach England schicken 
wollen, weil sie wufte, wie sehr er an ihr hing. Kasturbai 
war in den Jahren seiner Abwesenheit zu einer wunderscho- 
nen jungen Frau herangewachsen, und er war eifersiichtiger 
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denn je. Aus Eifersucht war er einmal so bése auf sie, daft er 
sie aus Rajkot weg zu ihren Eltern nach Porbandar schickte. 

Als Rechtsanwalt war er sowohl in Rajkot wie auch in 
Bombay erfolglos. In Bombay wurde ihm ein Zehn-Dollar- 
Fall iibertragen, er war aber buchstablich zu schiichtern, bei 
der Gerichtsverhandlung den Mund aufzumachen. Er 
mute den Fall an einen Kollegen abgeben. Dann diente er 
dem herrschenden Fiirsten von Porbandar in seinem erlern- 
ten Fach. Laxmidas, Gandhis alterer Bruder, stieg in die Fuf- 
stapfen des Vaters und des Grofvaters und wurde Sekretar 
und Berater des Thronfolgers von Porbandar. Er strebte das 
Amt des Premierministers in seinem kleinen Land an, aber 
er hatte es sich mit dem Political Agent, der dariiber zu ent- 
scheiden hatte, griindlich verscherzt. Mohandas hatte die- 
sen Political Agent zufallig wahrend seines Aufenthalts in 
London kennengelernt. Deshalb bat Laxmidas seinen jiinge- 
ren Bruder, fiir ihn bei dem britischen Beamten ein gutes 
Wort einzulegen. Gandhi hielt dies zwar fiir keine sehr gute 
Idee, fiigte sich aber dem Willen des alteren Bruders. Der Be- 
amte verwies ihn auf den Dienstweg. Als Gandhi nicht 
nachgeben wollte, forderte er ihn kurzerhand auf zu gehen. 
Gandhi blieb ungeriihrt und bestand darauf, seinen Wunsch 
vorzutragen. Der Beamte war daraufhin so erbost, daf er ihn 
einfach von seinem Adjutanten aus dem Zimmer schieben 
lief. 

»Der Schock dieses Vorfalls«, schreibt Gandhi in seiner 
Autobiographie, »anderte den Lauf meines Lebens.« Gandhi 
bekam eine Abscheu vor niedertrachtiger Intrige, vor héfi- 
schem Prunk, Unterwiirfigkeit und der Arroganz, die bei 
den Regierungen der kleinen Zwergstaaten in Kathiawar 
gang und gabe war, die er nie mehr ablegen sollte. Er wollte 
kein katzbuckelnder Heuchler sein. Das verdarb den Cha- 
rakter. Er wollte weg von hier. 

Eben zu dieser Zeit bekam er ein Angebot einer moslemi- 
schen Firma aus Porbandar, fiir sie ein Jahr als Rechtsanwalt 
nach Siidafrika zu gehen. Er nahm das Angebot an. »Ich 
wollte, gleich wie, aus Indien wegkommen«, erinnerte er 
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sich traurig. Seit er aus London zuriick war, es waren fast 
zweieinhalb Jahre, hatte er immer noch keinen Boden unter 
den Fiifen gefunden. »Ich wollte mein Gliick in Siidafrika 
versuchen.« 

Er war kaum in Afrika, als Gandhi in einen Vorfall ver- 
wickelt wurde, der fiir seine Zukunft ebenfalls richtungwei- 
send wurde, weil er genauso unterlag, wie beim Political 
Agent vor einiger Zeit zu Hause in Indien. Eine Gerichtsver- 
handlung erforderte Gandhis Anwesenheit in Pretoria, der 
Hauptstadt von Transvaal. Er stieg in den Nachtzug und 
nahm mit seiner erster Klasse Fahrkarte Platz in einem Ab- 
teil erster Klasse. In Maritzburg, in der Provinz Natal, stieg 
ein weif$er Mann zu, sah den braunen Eindringling an und 
ging weiter, um kurz darauf mit zwei Beamten zuriickzu- 
kehren, die Gandhi aufforderten, im Gepackwaggon weiter- 
zureisen. Gandhi protestierte und verwies auf sein Billet, 
doch die Eisenbahnbeamten liefen sich nicht davon beein- 
drucken. Sie blieben dabei, daf} er das Abteil verlassen 
musse. Gandhi lehnte das abermals ab. Also holten sie ei- 
nen Polizisten, der ihn samt seinen Koffern auf den Bahn- 
steig hinausbeforderte. 

Viele Jahre spater fragte Dr. John R. Mott, ein amerikani- 
scher Missionar in Indien, den Mahatma: »Welches waren 
die wichtigsten Erfahrungen in Ihrem Leben?« Gandhi er- 
zahlte dem Missionar daraufhin von dem Vorkommnis in 
Maritzburg. 

Er hatte damals wieder in den Zug einsteigen und in der 
dritten Klasse weiterfahren konnen, entschlofs sich aber, im 
Warteraum der Station zu bleiben. Die Bahnbediensteten 
hatten sein Gepack und seinen Mantel. Es war bitterkalt in 
den Bergen, aber Gandhi fragte nicht nach seinen Habselig- 
keiten und safs die ganze Nacht zitternd und griibelnd da. 

Diese beiden Niederlagen waren wichtig fiir den Men- 
schen Gandhi, aber es ist genauso richtig, dafs der Mensch 
Gandhi diese Episoden wichtig machte. Auch andere Inder 
waren aus Zugabteilen gewiesen worden, wenn ein Weifer 
etwas gegen ihre Anwesenheit hatte. Diese hatten dann ein- 
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fach eine andere Unterbringung hingenommen. »Du kannst 
nicht mit dem Kopf gegen die Wand rennen«, belehrten ihn 
seine Landsleute am nachsten Morgen. Aber als Gandhi in 
Maritzburg diese Ungerechtigkeit widerfuhr, fiigte er sich 
nicht. Er war fest entschlossen, das Krebsgeschwiir der Ras- 
senvorurteile zu bekampfen. Die ihm zugefiigte Beleidigung 
konnte Gandhi in seiner Kompromiflosigkeit nicht ent- 
schuldigen. Anstelle des vorgesehenen Jahres blieb er von 
1893 bis 1914, also einundzwanzig Jahre, in Siidafrika. In 
dieser Zeit gewann er deutlich an Persénlichkeit, sowohl 
was den Menschen Gandhi als auch was seine berufliche 
Qualifikation betraf. Es reifte der Mensch heran, der spater 
so grofe Siege fiir den Frieden erringen sollte. 

In jener frostigen Nacht im Wartesaal des Bahnhofs von 
Maritzburg begann der vierundzwanzigjahrige Rechtsan- 
walt tiber sich selbst als David nachzudenken, der sich ge- 
gen den Goliath der Rassendiskriminierung auflehnt. 
Warum gerade dieser Mann? Was war es, was ihn von dort 
zu seiner spateren Grose wachsen lief§? Wollte er moralisch 
stark sein, weil er physisch schwach war? Konnte er unge- 
hindert und ehrgeiziger vorgehen, weil seine Karriere bis- 
lang so erfolglos verlaufen war? Fiuhlte erin sich eine verbor- 
gene Kraft, die er nur auf dem sozialen Gebiet nutzbar ein- 
setzen konnte? War es Gliick, Schicksal, Erbgut, die Bhaga- 
vadgita oder irgendein anderer, nicht fafsbarer Umstand? 
Vielleicht wirkte ein biSchen was von alledem, gepaart mit 
Stolz, moralischer Entriistung und einem Gefiihl der Unzu- 
langlichkeit zusammen und schuf das, was ihn iiber seinen 
Schatten springen hief’. Der britische Beamte in Porbandar 
und der weife Polizist in Maritzburg zeigten ihm seine 
Schwache ebenso wie die seines Volkes. Und das machte 
ihn wiitend. Wann immer Gandhi etwas miffiel oder ar- 
gerte, wollte er etwas dagegen tun. Wenn er Béses sah, 
mufte er handeln. Kopfschiitteln und Handeringen allein 
konnten ihn nicht befriedigen. Passivitat empérte ihn. Es 
war keine einzige passive Faser in seinem Charakter — sein 
Widerstand war durch und durch aktiv. 


28 


5 Rassenvorurteile 


Wenige Tage nach dem Vorfall in Maritzburg berief Gandhi 
eine Versammlung der in Pretoria lebenden Inder ein und 
hielt eine Rede tiber Rassendiskriminierung — seine erste 6f- 
fentliche Rede. Der Zorn lief ihn seine Schiichternheit ver- 
gessen und ldste seine Zunge. Die Zuhdérerschaft bestand 
aus moslemischen Handlern und einigen Hindus. Bei dieser 
Rede wurden zum erstenmal Gandhis einzigartige Fiih- 
rungsqualitaten deutlich. Er beschwor seine Zuhorer, es in 
Geschaftsdingen mit der Wahrheit genauer zu nehmen, 
mehr auf Reinlichkeit zu achten, sich nicht von Religions- 
und Kastenunterschieden beeinflussen zu lassen und Eng- 
lisch zu lernen. Er hatte sich fest vorgenommen, alles in sei- 
ner Macht Stehende zu tun, daf} seine Landsleute in Afrika 
gerechter behandelt wiirden. Um dieses Ziel zu erreichen, 
muften die Inder erst einmal bei sich selbst anfangen. Er 
hielt sie an, Gewohnheiten abzulegen, die der Rassendiskri- 
minierung Vorschub leisten kénnten. Gandhi wollte eine 
echte Anerkennung, denn, so meinte er, was niitze es schon 
dem Menschen, wenn zwar sein Status aufgewertet wide, 
der Mensch selbst aber nicht. Das zu erreichen, mufte er 
aber erst den Menschen bessern. Dies blieb seine Aufgabe 
sein ganzes Leben lang. Er schrieb in seiner Autobiographie: 
»Es ist mir immer ein Geheimnis geblieben, wie Menschen 
sich durch Erniedrigung ihrer Mitbirger bestatigt fihlen 
konnen.« Er muf die Antwort wohl gewuft haben. Manche 
Menschen finden Genugtuung, wenn sie anderen ihre Wert- 
schatzung zukommen lassen, andere dagegen nur in der 
Mifachtung und Erniedrigung anderer. Darin unterscheidet 
sich der Wohltater vom Leuteschinder, der Mahatma vom 
Diktator. 

Verfolgung von Minderheiten oder Mehrheiten resultiert 
aus Intoleranz gegeniiber dem Anderssein und aus Angsten, 
die aus mangelndem Selbstvertrauen entstehen. In einer 
wettbewerbsorientierten Welt mogen die meisten Men- 
schen Rivalen, Nonkonformisten, Andersdenkende und 
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Gegenspieler nicht sonderlich gerne. Minderheitsanwalte 
versuchen dementsprechend die Minoritat der Mehrheit zu 
»verkaufen«. Gandhi machte denselben Fehler. Lionel Cur- 
tis, der Vorsitzende der Asiatenabteilung der Republik 
Transvaal, die neu geschaffen worden war und sich mit den 
Problemen der Inder zu befassen hatte, berichtet, daf 
Gandhi ihm einen Besuch abstattete und die Unterredung 
damit begann, »mich von den Vorziigen im Charakter sei- 
ner Landsleute zu iiberzeugen, von ihrem Fleifs, ihrer Ge- 
nigsamkeit, ihrer Geduld«. 

»Mr. Gandhi«, erinnerte sich Curtis, habe er geantwortet, 
»mir brauchen Sie das nicht zu erzahlen. Es sind nicht die 
Laster der Inder, welche die Europder hierzulande fiirchten, 
sondern ihre Tugenden.« Und da wiederum bei anderen Ge- 
legenheiten die Laster als Vorwand und Entschuldigung fiir 
Diskriminierung angefiihrt werden, sind eigentlich weder 
die Laster noch die Tugenden der ausschlaggebende Grund. 
Eine Diskriminierung erfordert die Heilung dessen, der dis- 
kriminiert. Gandhi setzte auch da an. Durch Lauterung so- 
wohl der Unterdrticker wie auch der Unterdriickten hoffte 
er der Moral der Menschen dienlich zu sein. 

Gandhi erkannte, daf die Weifsen in Siidafrika glaubten, 
sie mufsten sich gegen die aus Negern und Indern beste- 
hende farbige Mehrheit schiitzen. Die Provinz Natal be- 
wohnten im Jahr 1896 rund 400000 Neger, 51000 Inder und 
50000 Weifie. Die Kolonie am Kap der Guten Hoffnung 
zahlte 900000 Neger, 10000 Inder und 400000 Europier, die 
Republik Transvaal 650000 Neger, 5000 Inder und 120000 
Weifse. Im Jahre 1914 waren die fiinf Millionen Neger den 
eineinviertel Millionen Weiffen zahlenma®ig bei weitem 
uberlegen. 

Offensichtlich hatten die Weifen Angst, daf die Inder 
den Negern zur Macht verhelfen kénnten. Ode? die Inder 
waren in ihrer Minderzahl einfach eine passende Ziel- 
scheibe fiir die Weifsen. 

Inder waren seit 1860 als Vertragsarbeiter nach Siidafrika 
gekommen, um dort auf den Kaffee-, Zucker- und Teeplan- 
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tagen der Briten die Arbeit zu verrichten, fiir die man Neger 
nicht nehmen wollte. Sie kamen als Zeitsklaven fiir etwa5 
Jahre ins Land. Viele blieben jedoch freiwillig weitere fiinf 
Jahre. In beiden Fallen bezahlte der Arbeitgeber die Heim- 
reise nach Indien. Sehr haufig fanden die Kontraktarbeiter 
die Arbeitsbedingungen in Afrika besser als in der Heimat 
und beschlossen deshalb, als freie Menschen in Siidafrika zu 
bleiben. Die wachsende Zahl der Inder und ihr bescheidener 
Reichtum, den sie sich durch harte Arbeit, Sparsamkeit und 
ihre Fahigkeiten geschaffen hatten, miffielen den Weifen, 
und so wurden die bis dahin geltenden Bestimmungen im 
Jahre 1894 geandert. Von nun an mufte ein Vertragsarbeiter 
nach Ablauf seiner ersten fiinf Jahre nach Indien zuriickkeh- 
ren oder er wurde in Afrika ein Sklave auf Lebenszeit. Eine 
Ausnahmeklausel sah vor, daf er als freier Arbeiter im Land 
bleiben kénne, wenn er fiir sich und fiir jeden Angehorigen 
eine Steuer von drei Pfund pro Jahr zahlte. Da dieses »Lése- 
geld« praktisch unerschwinglich war, blieb nur die Riick- 
kehr oder die Sklaverei auf Lebenszeit. 

Aber auch Emigranten ohne Arbeitskontrakt kamen aus 
Indien nach Siidafrika, die sich ihren Lebensunterhalt als 
Strafenhandler, Kaufleute, Handwerker und in gehobenen 
Berufen verdienten. Manche schufen sich einen betracht- 
lichen Reichtum. Es gab sogar Inder, die Dampfschiffahrts- 
gesellschaften besafsen. 

Diese freien Inder waren Untertanen Ihrer britischen Ma- 
jestat, der K6nigin Viktoria, und diejenigen, die das notige 
Geld aufbrachten (es waren genau zweihundertfinfzig), 
durften auch wahlen. Im Jahr 1894, ein Jahr nach Gandhis 
erster Ankunft in Siidafrika, trat in Natal ein Gesetz in 
Kraft, das die Asiaten ausdrticklich entrechtete. 

Als Inder hatte man viele Ungerechtigkeiten in Kauf zu 
nehmen. In der Provinz Natal hatte ein Inder seinen Pafs mit 
sich zu fiihren, wenn er sich nach neun Uhr abends auf der 
Stra%e aufhielt. Im Oranje-Freistaat, einer von Buren, den 
hollandischen Siedlern, gegriindeten Republik, war es In- 
dern verboten, Besitz zu haben und Handel oder Ackerbau 
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zu betreiben. In der Kronkolonie Zululand durften Inder we- 
der Land kaufen noch es besitzen. Auch in Transvaal war es 
den Indern vorenthalten, Land zu erwerben. Dariiber hinaus 
hatten die Inder eine Kopfsteuer von 3 Pfund fiir die Aufent- 
haltserlaubnis zu entrichten, obwohl sich diese bezahlte 
Aufenthaltsgenehmigung immer nur auf Slums _be- 
schrankte. Einige Gemeinden in der Kapkolonie verboten es 
Indern, auf dem Biirgersteig zu gehen. Auch woes solche Be- 
stimmungen nicht gab, vermieden die Inder die Burger- 
steige, weil sie oft genug heruntergestofen wurden. Auch 
Gandhi war dies einmal passiert. Die Gesetzesbiicher be- 
schrieben die Inder als »halb-barbarische Asiaten«. 

»Sie behandeln uns wie Tiere«, rief Gandhi bei einer Ver- 
sammlung am 26. Oktober 1896 in Madras aus, als er sei- 
nem Heimatland einen kurzen Besuch abstattete. 

Der Burenkrieg hatte in der Zeit von 1899 bis 1902 zwi- 
schen den hollandischen Siedlern und den Englandern ge- 
wiutet. Die Englander hatten gesiegt, doch wie es so oft der 
Fall ist, hatten beide Parteien vor, ihre Wunden auf Kosten 
eines Dritten zu heilen. Folglich wurde die Inder-Frage in 
Siidafrika zum politischen Fu ball. Jan Christiaan Smuts, 
ein Burengeneral und Rechtsanwalt, der nach der Nieder- 
lage Finanz- und Verteidigungsminister von Sidafrika 
wurde, erklarte in einer Wahlrede im Oktober 1906: »Das 
asiatische Krebsgeschwiir, das sich schon so tief in die le- 
benswichtigen Organe Siidafrikas hineingefressen hat, 
sollte radikal ausgemerzt werden.« General Louis Botha, 
ebenfalls ein ehemaliger Burengeneral und jetzt Premiermi- 
nister, gab dem anti-indischen Plan seiner Regierung noch 
deutlichere Ziige. Im Jahre 1907 verkiindete er anlaflich ei- 
ner Wahlversammlung: » Wenn meine Partei wieder die Re- 
gierungsgeschafte tibernimmt, dann werden wir die Kulis 
innerhalb von vier Jahren aus dem Land getrieben haben. « 
»Kulis« war der Schimpfname fiir die in Siidafrika lebenden 
Inder. 


Die Existenz von mehr als 100000 Indern war in Gefahr. 
Gandhi glaubte, er kénne sie retten. 
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6 Mutprobe 


Gandhi erwartete nicht, die Vorurteile der Weifen ausrot- 
ten zu kénnen. »Vorurteile«, schrieb er in der Times of In- 
dia vom 2. Juni 1918, »lassen sich nicht durch Gesetzge- 
bung beseitigen... Sie verschwinden nur allmahlich durch 
geduldige Arbeit und Erziehung.« Auch gab er sich nicht der 
Hoffnung hin, die Rassentrennung rasch zu beenden. »Die 
Inder«, erklarte er, »fiihlen die Achtung, aber sie ertragen sie 
schweigend.« Er war den Siidafrikanern gram, weil »sie das 
Vorurteil noch schiirten, indem sie entsprechende Gesetze 
erliefen«. Zumindest die Gesetze miiften gerecht sein. Er 
erwartete nicht einmal eine gerechte Anwendung der Ge- 
setze. Die Weifsen wiirden immer im Vorteil sein. Aber 
wenn einmal die gesetzliche Grundlage fiir Gleichheit ge- 
schaffen war, wiirde er die Zeit fiir sich arbeiten lassen und 
darauf hoffen, daf$ einmal der gute Wille der Einsichten ob- 
siegen wurde. Wenn die Inder jedoch ihre »Minderwertig- 
keit« ergeben hinnahmen, verloren sie ihre Wiirde und wiir- 
den moralisch verkiimmern. Ebenso wiirde es den fiir dieses 
Denken verantwortlichen Weifsen ergehen. 

Gandhi lebte nun bereits drei Jahre fern von seiner Fami- 
lie und seiner indischen Heimat. Er wufste, dafs er, wollte er 
an den Grundfesten der Rassendiskriminierung erfolgreich 
rutteln, in Siidafrika bleiben mufte. Deshalb kehrte er 1896 
nach Indien zuriick, um Kasturbai, seinen Sohn Harilal und 
seinen 2. Sohn Manilal, der am 28. Oktober 1892 geboren 
worden war, zu sich zu holen. Er beniitzte die Gelegenheit, 
um seine Landsleute von der Misere, in der ihre Briider und 
Schwestern in Siidafrika lebten, zu unterrichten. Diese Re- 
den wurden schnell auch in Afrika bekannt und schufen 
dort viel béses Blut. Als sein Schiff zusammen mit einem 
zweiten mit insgesamt achthundert Passagieren an Bord in 
Durban anlegte, warf man ihm vor, das Land mit uner- 
winschten Indern zu iiberfluten. In Wirklichkeit hatte er 
damit nicht das Geringste zu tun. Die Weifsen forderten die 
sofortige Riickkehr der neuen Einwanderer in ihre Heimat. 
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Als schlieBlich doch die Erlaubnis zum Anlegen gegeben 
wurde, griff eine aufgebrachte Menge Gandhi tatlich an. 
Man bewarf ihn mit Steinen, Ziegelbrocken und Eiern. Sein 
Turban wurde ihm vom Kopf gerissen, und er wurde ge- 
schlagen und gestofen. Obwohl ihn der Schmerz fast be- 
wuftlos machte, hielt er sich an einem Eisengitter an sei- 
nem Haus aufrecht. Die WeifSen schlugen noch immer auf 
ihn ein, als zufallig Mrs. Alexander, die Frau des Polizeipra- 
sidenten der Stadt; des Weges kam. Sie stellte sich sofort 
zwischen die wiitende Menge und Gandhi, der sich kaum 
noch auf den Beinen halten konnte. Blutend und zerschun- 
den brachte man ihn in das Haus eines befreundeten Inders, 
bei dem auch schon Frau Gandhi und die Kinder Zuflucht 
genommen hatten. Eine briillende Menschenmenge bela- 
gerte das Haus und verlangte die Herausgabe Gandhis. Trotz 
der Anwesenheit der Frau des Polizeiprasidenten wollte der 
Mob Blut sehen. Die aufSer Rand und Band geratene Men- 
schenmenge groélte: »Hangt den alten Gandhi an den sauren 
Apfelbaum!« Einige schickten sich an, einen Brand zu le- 
gen. Im letzten Moment schickte der Polizeiprasident zwei 
Polizeibeamte in das Haus. Einer von ihnen gab Gandhi 
seine Uniform und seinen Helm und farbte sich selbst sein 
Gesicht dunkelbraun. Nachdem er indische Kleidung ange- 
legt hatte, gelang allen zusammen die Flucht durch die Hin- 
tertiir des Hauses. Gandhi verbrachte drei Tage auf der Polli- 
zeistation, bis sich der Aufruhr gelegt hatte. 

Als die Nachricht von dem gerade noch vereitelten 
Lynchversuch an Gandhi London erreichte, forderte Joseph 
Chamberlain, der damalige englische Staatssekretir fiir die 
Kolonien, die Regierung von Natal auf, die Schuldigen vor 
Gericht zu stellen. Gandhi kannte zwar einige seiner An- 
greifer personlich, weigerte sich jedoch, sie zu benennen. Er 
sagte, nicht die einzelnen triigen die Schuld an dem, was 
vorgefallen war, sondern die Gesellschaft und die Regie- 
rung, und er wolle deshalb keine Verurteilung anstreben. 
»Fiir mich ist das eine religidse Frage«, und seine Religion 
gebiete ihm, »Selbstbeherrschung zu tiben«. 
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Zwei Jahre spater erbot sich Gandhi, fiir die Briten im Bu- 
renkrieg ein Korps von freiwilligen indischen Krankentra- 
gern und -pflegern aufzustellen, aber die Regierung von Na- 
tal wies dieses Angebot zuriick. Nichtsdestotrotz liefen 
sich Gandhi und andere Inder auf eigene Kosten als Saniti- 
ter ausbilden, aber die zustandigen Stellen winkten nach 
wie vor ab. Dann griffen die Buren mit grofer Heftigkeit an. 
Die Toten und Verletzten tiirmten sich zu Hauf, und es 
mangelte allenthalben an Hilfe und Pflege. Schlieflich 
stimmten die Behdrden der Aufstellung eines indischen 
Ambulanzkorps zu. Dreihundert freie Inder meldeten sich, 
dazu achthundert Kontraktarbeiter, die von ihren Arbeitge- 
bern freigestellt worden waren. Die Offentlichkeit in Siid- 
afrika und in England war beeindruckt. Als man dann auch 
noch vom mutigen Verhalten der Inder an vorderster Front 
horte, war die Bewunderung grofs. 

In der Johannesburger Zeitung J/Justrated Star vom Juli 
1911 schrieb Vere Stent, ein britischer Redakteur, einen Be- 
richt uber den blutigen Kampf bei Spion Kop im Januar 
1900. General Buller, der britische Befehlshaber, war auf 
dem Riickzug und bat die Inder in einer Eildepesche, die 
Verwundeten zu bergen. Gandhi fiihrte seine Manner zum 
Schlachtfeld. Tagelang trugen sie trotz feindlichem Feuer 
die Verletzten ins Lazarett. » Nach einer ganzen Nacht Ar- 
beit, die selbst hartgesottene Manner mitgenommen 
hatte«, so Mr. Stent, »traf ich zufallig auf Gandhi, der am 
Strafenrand saf} und einen Keks aus der Armeeverpflegung 
af{. Bullers Leute waren deprimiert und hoffnungslos. 
Gandhi jedoch verbreitete stoischen Gleichmut, war froh- 
lich, ausgeglichen und hatte fiir alle ein ermunterndes Wort. 
Er tat einem einfach gut.« Er trug eine khakifarbene Uni- 
form, einen flotten, breitrandigen Cowboyhut aus Filz, eine 
Rot-Kreuz-Armbinde und einen nach unten gezwirbelten 
Bart. Als das Korps aufgelost wurde, fand sein selbstloser 
Einsatz mehrfach Erwahnung, und Gandhi erhielt zusam- 
men mit mehreren Kameraden die Kriegsmedaille. Gandhi 
hatte gehofft, daf die Tapferkeit der Inder im Krieg in der 
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siidafrikanischen Offentlichkeit den Sinn fiir gerechte Be- 
handlung anspornen und die feindselige Haltung der Wei- 
Gen gegeniiber den farbigen Asiaten mildern wiirde. Aber 
ganz im Gegenteil wuchsen die Spannungen noch mehr. 

Dessenungeachtet schlof§ sich Gandhi in der ersten 
Halfte des Jahres 1906 wieder mit einem Zug von vierund- 
zwanzig indischen Krankentragern und Sanitatspersonal 
der britischen Armee an, als der Zuluaufstand ausbrach. 
Gandhi tat dies, wie er sagte, weil »das britische Empire 
zum Wohle der Welt bestiinde« und er dafiir in »voller Loya- 
litat« zur Verfiigung stehen wollte. 

Wahrend seiner Jahre in Siidafrika und den dazwischen- 
liegenden Aufenthalten in Indien zeigte Gandhi eine schier 
unersch6pfliche Energie, die Fahigkeit, sich standig aufs 
neue zu entriisten, eine Ehrlichkeit, die Vertrauen einflof- 
te, und die Gabe, mit Niedriggestellten und Machthabern 
gleichermafsen gut auszukommen. Er hatte sich als ausge- 
zeichneter Organisator und vorausschauende Fihrerper- 
sonlichkeit erwiesen. Aber er war zu dieser Zeit noch lange 
nicht der grofse Gandhi der Geschichte, und es deutete noch 
nichts darauf hin, daf§ er es einmal werden wiirde. 


7 Die Verwandlung 


In Siidafrika trug Gandhi europdische Kleidung, steife, 
weife Kragen, gestreifte Hemden, eine buntgestreifte Kra- 
watte und blankgeputzte Schuhe. In Durban mietete er eine 
englische Villa in einem eleganten Viertel an der Kiiste. Er 
verdiente fiinf- bis sechstausend Pfund oder fiinfundzwan- 
zig- bis dreifigtausend Dollar im Jahr mit seiner Rechtsan- 
waltskanzlei. Er war zum gutverdienenden Inder avanciert, 
der den Stil der westlichen Welt nachahmte, aber dort nicht 
zu Hause war. 

Gandhi hatte eigenartige Ideen. Als Ramdas, sein dritter 
Sohn, im Jahre 1897 in Siidafrika zur Welt kam, iibernahm 
er die Babypflege. Nachdem er den »Ratgeber fiir eine Mut- 
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ter«, ein Buch tiber Geburtshilfe, gelesen hatte, stand er sei- 
ner Frau am 22. Mai 1900, als sein Sohn Devadas das Licht 
der Welt erblickte, als Geburtshelfer zur Seite. »Ich war ru- 
hig und nicht nervés«, erinnerte er sich. 

Zu dieser Zeit muf er Kasturbai im Haushalt ziemlich 1a- 
stig gefallen sein. Er redete ihr nicht nur in Kiiche und Kin- 
derzimmer dazwischen, sondern lud auch viele Gaste ein, 
die zu bewirten ihm nicht wenig Arbeit machte. Es gab im 
Haus Gandhi kein fliefSendes Wasser, und als Toilette dien- 
ten Nachttopfe. Gandhi weigerte sich, einen » Unberiihrba- 
ren« anzustellen, der in Indien alle »unsauberen« Arbeiten 
zu verrichten hatte. Es war also an ihm und an Kasturbai 
und gelegentlich auch an den Alteren S6hnen, die Nacht- 
topfe zu leeren. Gandhi bestand darauf, und Kasturbai 
mufte gehorchen. Ein Gast, der als Angestellter in Gandhis 
Buro arbeitete, war ein ehemaliger »Unberiihrter«, der zum 
Christentum tibergewechselt war, um dem Makel, den die 
Hindus ihren »Ausgestofienen« aufbiirden, zu entgehen. 
Fir die strengglaubige Kasturbai war er jedoch immer noch 
ein Unberihrbarer, und sie weigerte sich, seinen Nachttopf 
zu sdubern. Sie hafste diese Arbeit sowieso und sah nicht 
ein, warum sie, oder ihr Mann und ihre Kinder, diese Dinge 
tun sollten. Er betrachtete es jedoch als Teil ihrer Umerzie- 
hung, und so gab es nicht selten rotgeweinte Augen, was 
wiederum den Herrn des Hauses sehr erziirnte. Sie hatte 
diese Arbeit zu tun und nicht nur einfach so, sondern mit 
Liebe und Demut. Als er sie weinen sah, schrie er sie an: 
»Ich dulde keinen Widerspruch in meinem Hause!« »Dann 
behalte dir dein Haus und laf§ mich gehen«, erwiderte sie. 

Gandhi fafste sie an der Hand, 6ffnete die Ture und wollte 
sie aus dem Haus werfen. »Schamst du dich denn nicht? « 
schluchzte sie. »Wo soll ich denn hingehen? Ich habe hier 
weder Eltern noch Verwandte. Besinne dich, um Himmels 
willen, und schlief die Tiire. Sollen wir bei solchen Szenen 
auch noch Zuschauer haben? « 

Gandhi beruhigte sich. Er war von Natur aus leiden- 
schaftlich, und die Ruhe, die er spater als Mahatma zeigte, 
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war das Ergebnis langer Arbeit an sich selbst, sein Tempera- 
ment zu ziigeln. Es fiel ihm nicht leicht, ein ausgeglichener, 
wunschloser Asket zu werden. Er mufte sich selbst neu for- 
men. Nachdem er seine Unzulanglichkeit erkannt hatte, 
strebte er standig danach, vollkommener zu werden, sich zu 
verdndern und seiner Natur Ziigel anzulegen. Er machte ei- 
nen anderen Menschen aus sich selbst — eine Art von Wie- 
dergeburt in ein- und demselben Leben. Diese Verwandlung 
nahm ihren Anfang in Siidafrika, und das Ergebnis war ein 
Mensch, der aus eigener Kraft zu einem anderen, unver- 
gleichlich vollkommeneren geworden war. 

Als er 1896 fiir kurze Zeit aus Siidafrika in seine Heimat 
zuriickkehrte, nahm er ohne Gewissensbisse die Ge- 
schenke der indischen Gemeinde an. Fiinf Jahre spater, 
1901, bereitete ihm eine goldene Halskette in einem 
Schmuckkastchen, ein Geschenk fiir seine Frau Kasturbai, 
das man ihm vor seiner Abreise nach Bombay uberreichte, 
eine schlaflose Nacht. Er war hin- und hergerissen, ob er 
Recht tat, das Geschenk anzunehmen, oder ob weniger Be- 
sitz nicht gleichzeitig auch mehr Freiheit bedeuten wiirde. 
SchlieSlich entschied er sich gegen den Schmuck. Da half 
auch Kasturbais Protest nichts. Der Erlés aus den Geschen- 
ken sollte zur Griindung eines Treuhandfonds fiir in Siid- 
afrika lebende Inder verwendet werden. 

In Bombay im Jahre 1901 wollte ein amerikanischer Ver- 
sicherungsagent Gandhi eine Police aufschwatzen. Der 
Mann sagte, Gandhi hatte »ein angenehmes Auftreten« und 
eine »stif$e Zunge«. Er sprach tiber Gandhis Zukunft »als ob 
wir alte Freunde waren«. In Amerika, so beschwor ihn der 
Vertreter, »hatte ein Mensch wie Sie auf jeden Fall eine Ver- 
sicherung; das Leben ist so unsicher«. Dann fand er Gandhis 
Achillesferse heraus und argumentierte: »Es ist Ihre religi- 
dse Pflicht, versichert zu sein.« Gandhi war zwar eher ge- 
neigt, auf Gott mehr zu vertrauen als auf eine Versiche- 
rungsgesellschaft, aber schlieSlich ging der zungenfertige 
Versicherungsagent doch mit einer Fiinftausend-Dollar-Po- 
lice auf den Namen Gandhi nach Hause. 
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Zwei Jahre spater, wieder zuriick in Afrika, anderte 
Gandhi seine Meinung. Er pflegte 35 Minuten Morgentoi- 
lette zu machen — 20 Minuten waren dem Bad gewidmet, 15 
Minuten dem Zahnebiirsten. Dies war ein alter indischer 
Brauch. Wahrend dieser Mundmassage sagte er sich im stil- 
len die Verse der Bhagavadgita vor. Und immer wieder be- 
eindruckte ihn die Lehre von der Besitzlosigkeit. Er kiin- 
digte die Versicherung. »Gott wiirde sich um die Familie 
kiimmern«. Die Verwandlung nahm ihren Lauf. 

Etwa um diese Zeit machte Gandhi Bekanntschaft mit 
dem kritischen Vegetarier Henry S. L. Polak, der am Trans- 
vaal Critic mitarbeitete. Eines Abends, als Gandhi zu einer 
Reise aufbrach, lieh Polak ihm das Buch Unto This Last von 
dem englischen Essayisten und Kunstkritiker John Ruskin. 
Gandhi fand es so aufregend, dafs er es die ganze Nacht nicht 
mehr aus der Hand legte. »Dieses Buch«, sagte er im Okto- 
ber 1946 riickblickend, »hat einen Wendepunkt in meinem 
Leben herbeigefiihrt«. Spontan beschlof er, sich als Bauer 
niederzulassen und ein einfaches Leben zu fiihren. Nichts 
in dem Buch hatte auf eine solche Interpretation hinweisen 
miuissen. Es war einfach so, dafs Gandhi zu diesem Zeitpunkt 
innerlich bereit zu einer Zuriick-zur-Natur-Bewegung war, 
und eine Passage bei Ruskin fiir eben diesen Entschluf das 
ausl6sende Moment wurde. Aber Gandhi interpretierte 
Texte haufig so, wie er sie verstehen wollte. Er schrieb 
gleichsam geistig ein zweites Buch mit seiner Version der 
Handlung. »Es war meine Gewohnheit«, schrieb er einmal, 
»Zu vergessen, was mir mifsfiel und zu realisieren, was mir 
Zusagte. « 

Er kaufte fiir tausend Pfund etwa hundert Morgen Land in 
der Nahe von Phoenix in Natal. Dorthin verlegte er Redak- 
tion und Verlag des Wochenmagazins Indian Opinion, das 
er einige Monate zuvor tibernommen hatte. Gandhi lebte 
nun mit seiner Familie teils in Johannesburg, wo er der Ar- 
beit in seiner Rechtsanwaltskanzlei nachging, und teils auf 
der Phoenix Farm, wo alle damit beschaftigt waren, Papier 
zu drucken und Mango- und Orangenbaume zu kultivieren. 
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Das Problem des einfachen Lebens und der Selbstkon- 
trolle beschaftigten Gandhi in zunehmendem Mafse. Er fa- 
stete wie seine Mutter, wann immer sich eine Gelegenheit 
dazu ergab, und an vielen Tagen begniigte er sich mit zwei 
mageren Mahlzeiten aus Nissen und Friichten ohne jeg- 
liche Gewiirze. Auf dieser Farm begann er mit seinen Di- 
atexperimenten, die er zeit seines Lebens nicht mehr aufge- 
ben sollte, »die den Geist tiber das Tier im Wesen des Men- 
schen erheben sollten, den Tiermenschen aber am Leben er- 
halten sollten«. Wir leben, so meinte er, nicht um den K6r- 
per zu ernahren, zu kleiden, ihm Unterkunft zu geben und 
ihn zu verwohnen, sondern wir essen, um ihn zu erhalten. 
Das tatsachliche Leben beginnt erst, wenn die Bediirfnisse 
des Korpers befriedigt sind, und doch, wie viele Menschen 
toten das Leben um eines aufwendigeren Lebens willen. Die 
Seele braucht zwar eine voriibergehende Bleibe, aber eine 
saubere Lehmhiitte ist genausogut wie ein Palast, ja sogar 
noch besser. Denn wenn wir nur mehr die Sinnesfreuden ge- 
niefien, leidet der Geist, verliert das Leben seinen Inhalt, 
und Unzufriedenheit macht sich breit. 

Den Sinnesfreuden zu entsagen ware Masochismus, sagt 
der westliche Mensch. Doch auch das Christentum kennt 
die Askese, und Heiligkeit ist in allen Religionen mit 
Selbstverleugnung verbunden. Gandhi hielt nichts von Ent- 
sagung um ihrer selbst willen oder nur, um das Fleisch zu 
peinigen. »Eine Mutter«, schrieb er in einem Brief, »wiirde 
nie von sich aus in einem nassen Bett schlafen, aber sie 
wurde es bereitwillig tun, wenn sie dadurch ihrem Kind ein 
trockenes Bett tiberlassen kénnte.« Gandhis Entsagung war 
die Selbstlosigkeit der Liebe. Jeder erfahrt durch Liebe zu 
seinen Mitmenschen erhebende Augenblicke der Selbstver- 
wirklichung. Ein Heiliger kennt viele solche Augenblicke, 
weil er, anstatt sich mit seiner eigenen Person zu befassen, 
diese vergift, ber die Sinnenwelt hinausgeht und einen 
Platz im anderen Menschen einnimmt. Die Grenze zwi- 
schen dem das Denken des Menschen bestimmenden 
»Mein« und »Dein« verwischt sich und macht Platz fiir 
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Starke und Gliick. Gandhi war auf dem Gipfel seiner geisti- 
gen Grofe in hohem Mafse zu dieser Denkweise fahig. Jeder 
Dokumentarfilm tiber Gandhi zeigt, daf er seiner selbst fast 
nicht mehr gewahr wird, dafiir aber eins ist mit den anderen. 
Und genau das ist das Geheimnis seiner Grofe und seiner 
Ausstrahlung: er wurde eins mit denen, die um ihn herum 
waren. Dieses Phanomen hatte eine enorme gefiihlsmafige 
Wirkung auf alle, auf Freund und Feind gleichermafen. Oft 
schwand dadurch ihr Widerstand, auch wenn die von 
Gandhi angewandten Mittel eher Zweifel oder Ablehnung 
hervorriefen. Viele mochten seine Handlungen nicht, billig- 
ten aber seine Erfolge. 

Eines der Dinge, die er tat, war, den Geschlechtsverkehr 
aufzugeben. Wahrend er beim Zuluaufstand von Dorf zu 
Dorf zog, erlebte er lange Perioden der inneren Einkehr und 
beschlof schlieSlich, fiir den Rest seines Lebens keusch zu 
bleiben. Schon zweimal vorher, so erzahlt er uns ganz offen, 
hatte er versucht, enthaltsam zu werden. Kasturbai hatte 
sich damit einverstanden erklart. Sie schliefen in getrenn- 
ten Betten. Er ging immer erst dann ins Bett, wenn er tod- 
miide von der Tagesarbeit war. Beide Male war er jedoch 
schwach geworden. 

Aber wahrend seines Aufenthalts im Zululand legte er ein 
endgiiltiges Geliibde ab. Nach Beendigung des Aufstands 
kehrte er zuriick auf die Phoenix Farm und erzahlte Kastur- 
bai von seinem Entschluf. Sie hatte nichts dagegen. »Sie 
war nie die Verfiihrerin«, schrieb er. Bei den intimen Bezie- 
hungen der beiden hatte er dominiert. 

Gandhi hielt sein Keuschheitsgeliibde vom Jahre 1906 an 
—damals war er siebenunddreifig — bis zu seinem Tode im 
Jahre 1948. 

Es ist schwierig, Gandhis Beweggrinde fir diesen Ent- 
schluf% zu durchleuchten, und sogar er selbst kannte sie 
nicht so genau. Er glaubte, seine Keuschheit sei »eine Ant- 
wort auf den Ruf, der Menschheit zu dienen«. Andererseits 
duferte er sich zum gleichen Thema: »Mein Hauptziel war 
zu vermeiden, dafi ich noch mehr Kinder zeugen wiirde.« 
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Aber warum wollte er das vermeiden? Phoenix Farm war zu 
einer Art Gemeinschaftsbesitz geworden, auf den er zahirei- 
che Kinder und Erwachsene einlud, die in gemeinsamer Ver- 
antwortlichkeit fiireinander sorgten. Warum sollten das 
nicht mehr eigene Kinder tun? 

Das Verstandnis fiir Gandhis Keuschheitsgedanken kom- 
pliziert sich noch weiter durch eine Art Schuldgefithl dem 
geschlechtlichen Verkehr gegentiber. Als junger Mann mas- 
sierte er eines Abends die Beine seines Vaters Karamchand, 
wahrend seine Gedanken bei seiner Frau im Schlafzimmer 
weilten. Sein Onkel loste ihn bei der Massage ab, und er be- 
gab sich zu Kasturbai ins Bett. Einige Minuten spater 
klopfte ein Diener an die Tiire des Schlafgemachs und rief 
nach Gandhi. Gandhi eilte nicht sofort, und als er das Kran- 
kenzimmer betrat, war sein Vater bereits gestorben. »Hatte 
mich nicht tierische Lust blind gemacht«, sinnierte er vier- 
zig Jahre spater, »hatte ich meinem Vater in seinen letzten 
Augenblicken die Qual der Trennung erspart. Meine 
fleischliche Lust in der Todesstunde meines Vaters... ist 
ein Schandfleck, den ich nie zu tilgen oder zu vergessen ver- 
mochte.« Dieses tiefgreifende Erlebnis mufte seine spatere 
Handlungsweise beeinfluft haben. Er bezeichnete seinen 
dreiunddreifigmonatigen Aufenthalt in London als eine 
lange und heilsame Trennung von Kasturbai. Als er zum er- 
stenmal nach Siidafrika aufbrach, tréstete er seine Frau: 
»Wir sehen uns bestimmt in einem Jahr wieder.« Es sollten 
aber drei daraus werden. 

Keuschheit oder Bramacharya ist im Hinduismus nicht 
untiblich. Nachdem er seine Pflicht der Zeugung gegeniiber 
der Familie, der Kaste und dem Land erfiillt hat, kann der 
etwa fiinfzigjahrige Hindu zu auferehelichem, unprodukti- 
vem Geschlechtsverkehr oder zu Enthaltsamkeit iiberge- 
hen. Es war jedoch ungewohnlich, zu einem so friihen Zeit- 
punkt, wie Gandhi es tat, ein Brahmachari zu werden. Viel- 
leicht hatte er das Gefiihl, da vier Sdhne genug waren. Oder 
war fiir ihn die Vaterschaft Siinde, weil er daran denken 
mufte, dafs er im Augenblick des Todes seines Vaters ge- 


42 


sundigt hatte. Auch Kasturbais Gesundheitszustand mag 
von Bedeutung fiir diese Entscheidung gewesen sein. Sie 
war blutarm und ware einmal fast an inneren Blutungen ge- 
storben. Sie war so schwach, dafs eine gynakologische Ope- 
ration ohne Narkose vorgenommen werden mufte. Die 
Operation brachte zwar Erleichterung, aber keine Gesun- 
dung. Ihr Zustand stellte ihn vielleicht vor die Alternative: 
Untreue oder geschlechtliche Enthaltsamkeit. 

Ruckblickend gibt er an, sein Motiv sei spiritueller Natur 
gewesen. Bramacharya, »wenn sie voll und richtig verstan- 
den wird«, schreibt er im Jahre 1924, »bedeutet Suche nach 
Brahma«, also Suche nach Gott. Sie bedeutet Sinnenkon- 
trolle zu jeder Zeit und allerorts in Gedanken, Worten und 
Taten. Sie schliefst sexuelle Enthaltsamkeit mit ein, geht je- 
doch dartiber hinaus. Sie schlief$t Selbstzucht bei Fasten, 
Gefiihlen und in der Sprache mit ein. Sie verbietet Gewalt, 
Unwahrheit, Haf§ und Zorn. Sie schafft Gleichmut und Be- 
diirfnislosigkeit. »Vollkommene Brahmacharis«, sagt 
Gandhi, »sind frei von Siinde und deshalb Gott nahe. Sie 
sind wie Gott.« Danach wollte er streben. Das aber setzte 
die absolute Selbstverwandlung voraus. 

Bei der Entsagung sind es nicht der Komfort, der Luxus 
und die Vergniigungen, die schwierig aufzugeben sind. Viele 
k6nnen auf iippige Mahlzeiten, feine Garderobe, ein scho- 
nes Haus usw. verzichten. Es ist das Ego, das sie nicht aufge- 
ben kénnen. Das Selbst ist von materiellen Dingen umge- 
ben, wird davon formlich erstickt — dazu gehoren soziale 
Stellung, Beliebtheit und Macht. Es ist das einzige Ich, das 
sie kennen und akzeptieren, das sie auf keinen Fall fir ein 
neues, illusiondres Ich aufgeben wollen, fiir ein anderes Le- 
ben frei von Materiellem, ein Ziel, das sie vielleicht sowieso 
nie erreichen wiirden, das vielleicht gar nicht existiert, zu- 
mindest nicht fiir sie und auch nicht in ihrer Umwelt. 
Gandhi jedoch hatte den Mut, vom festen Boden seines al- 
ten Ich aus jenes unbekannte Ich zu suchen. Eine unerklar- 
liche Eingebung lief} ihn wissen, dafs er dieses Ich finden 
wiirde, das ihn einmal befahigen wiirde, in seiner Welt neue 
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Mafstiabe zu-setzen. Das war kein einfacher Prozefi, und er 
muf kérperlich schmerzhaft gewesen sein. Sein Ge- 
schlechtstrieb war stark, und er fiihlte sich auch nach sei- 
nem Geliibde sehr zu Frauen hingezogen. Auch hatte er ei- 
nen »geraumigen Magen«, wie er selbst sagte, und einen 
entsprechend grofen Appetit. Er verdiente gut und ware 
vielleicht ein sehr reicher Anwalt geworden. Freiwillige ge- 
schlechtliche Enthaltsamkeit und Armut stellten fiir ihn 
eine Miihsal dar. Doch er konnte sie ertragen, ja sogar von 
sich aus bestarken, weil er mit jeder Faser seines Geistes an 
eine Sache glaubte. Wenn man glaubt, ist der Verzicht kein 
Opfer, dann wird nur ein Vergniigen durch ein anderes er- 
setzt. Manche Menschen machen eine Schenkung. Gandhi 
gab sich selbst — und fand sich dabei selbst. Wieviel man 
gibt, wird von der Intensitat des Glaubens bestimmt. »Gib 
eine Sache nur auf«, schrieb Gandhi, »wenn du einen ande- 
ren Zustand so sehr wiinschst, dafs das momentan Begehrte 
keinen Reiz mehr fiir dich hat, oder wenn sie mit dem, was 
du dir starker wiinschst, in Konflikt kommt.« 

Das keusche, strenge Leben Gandhis war eine Art Subli- 
mierung, durch die seine sozialen Leidenschaften noch star- 
ker zum Ausdruck kamen. Die Entsagung intensivierte sei- 
nen Wunsch, sich fiir das Gemeinwohl einzusetzen. Nun, 
da er die Sinnenlust unter Kontrolle hatte, war er weniger 
mit sich selbst beschaftigt. Er hob sich selbst iiber das Mate- 
rielle hinaus und machte sich damit freier. Jetzt konnte er 
ungehindert fiir seine Ideale arbeiten. Eine bessere Selbst- 
zucht gab ihm eine bessere Kontrolle iiber andere. Sicher- 
lich wiiteten in ihm noch immer Stiirme, doch jetzt konnte 
er sie bezdhmen und so mehr Einfluf auf andere gewinnen. 
Die Entsagung hatte einen zusatzlichen direkten Vorteil: 
das Volk hatte mehr Vertrauen zu ihm. Die Inder miftrauen 
oft Personen, die Geschenke bringen, wahrscheinlich weil 
sie oft ausgebeutet und ausgeniitzt und dann hilflos, von ih- 
ren eigenen mageren Ressourcen abhangig, zuriickgelassen 
wurden. Sie vermuten hinter Geschenken selbstsiichtige 
Interessen und befiirchten eine Falle. Es fallt ihnen schwer 
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zu glauben, dafs irgend jemand etwas gibt, ohne etwas zu 
wollen. Zu oft wurden sie schon Zeugen, daf die Reichen 
und Machtigen einfach nahmen. Wenn sie allerdings ein- 
mal von der Selbstlosigkeit eines Menschen tiberzeugt sind, 
dann tiberfluten sie ihn mit ziigelloser Hingabe und sklavi- 
schem Gehorsam. Das war Gandhis Belohnung. 

Erstarkt in sich selbst und in seinem Gefolge trat der neue 
Gandhi der siidafrikanischen Regierung gegeniiber. Der 
Kampf sollte acht Jahre dauern, und Gandhi ging daraus als 
Sieger hervor. 


8 Stdrke, die aus Wahrheit, Liebe und 
Gewaltlosigkeit geboren ist 


Henry Polak zitiert eine Bemerkung Gandhis, die dieser in 
Siidafrika gemacht hat: »Die Menschen sagen, ich bin ein 
Heiliger, der seine Zeit mit der Politik vertut. Tatsache ist, 
daf} ich ein Politiker bin, der intensivst versucht, ein Heili- 
ger zu sein.« Gandhis Politik war untrennbar mit seinem 
Glauben und seiner Religion verwoben. In der Politik blieb 
er moralischen Prinzipien treu, als Heiliger spiirte er, daf 
sein Platz nicht in einer Hohle oder einem Kloster war, son- 
dern im Wirrwarr des Kampfes um Rechte und Recht. Gan- 
dhis Religion machte ihn zum Politiker, und seine Politik 
war Religion. 

Ob nun heiliger Politiker oder Politik treibender Heiliger, 
auch mit all der zusatzlichen Wirkungskraft, die ihm die 
praktizierte Entsagung verlieh, hatte Gandhi niemals diese 
Taten in Siidafrika und in Indien vollbringen konnen, wenn 
er nicht eine ganz eigene Waffe zum Einsatz gebracht hatte. 
Sie war etwas vollig Neues, hat auch bislang keine Nachah- 
mer gefunden und war in der Tat so einzigartig, dafs er kei- 
nen Namen dafiir wufte, bis er sich zu »Satyagraha« ent- 
schlof. »Satya« bedeutet Wahrheit, Liebe. Beides sind Attri- 
bute der Seele. »Agraha« ist Starke oder Kraft. »Satyagraha« 
ist also Starke, die aus Wahrheit, Liebe und Gewaltlosigkeit 
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geboren ist. »Satyagraha«, schrieb Gandhi, »ist die Verteidi- 
gung der Wahrheit, nicht indem man dem Gegner Leiden 
aufbiirdet, sondern sich selbst.« Der Gegenspieler muf 
»von seinem Irrtum durch Geduld und Sympathie abge- 
bracht werden«. Abgebracht und nicht zerschmettert. Saty- 
agraha besteht aus einer standigen wohlwollenden Wech- 
selwirkung zwischen den beiden Parteien mit dem Ziel ei- 
ner VersOhnung ohne vorhergehenden Kampf. Gewalt, Be- 
leidigungen und Hetzkampagnen wirken diesem Ziel entge- 
gen. 

Gandhi versuchte nie, die WeifSen in Siidafrika oder die 
Briten in Indien zu erniedrigen oder zu besiegen. Er wollte 
sie umstimmen, ihnen den Weg zur Verstandigung erleich- 
tern. Er hoffte, General Jan Christiaan Smuts wiirde sich an 
sein Christentum erinnern, wenn er, Gandhi, gemafs den 
Worten der Bergpredigt handelte. 

Satyagraha kehrt die Auge-um-Auge-Politik um, die darin 
endet, daf} jedermann blind oder blind vor Zorn ist. Saty- 
agraha vergilt Boses mit Gutem, bis der Ubeltater des Bosen 
miide geworden ist. Gandhi zeigte in Siidafrika und in be- 
stimmten Fallen auch in Indien, daf} normale menschliche 
Wesen auch unter sehr unangenehmen Umstanden zu 
Hochherzigkeit imstande sein kénnen. 

Diese Satyagraha wurde ihrer ersten Probe unterzogen, 
als die Transvaal Government Gazette vom 22. August 
1906 den Text einer Gesetzesvorlage abdruckte, nach der 
alle indischen Manner, Frauen und Kinder, die alter als 8 
Jahre waren, sich offiziell registrieren lassen muften, wobei 
auch Fingerabdriicke genommen wurden. Bei Zuwider- 
handlung drohten Bufgelder, Gefangnisstrafe und Deporta- 
tion aus der Provinz. Die gleichen Strafen sollten jedem In- 
der, der ohne Registrierungsurkunde angetroffen wurde, 
auferlegt werden. 

Gandhi berief fiir den 11. September 1906 im Imperial 
Theatre in Johannesburg eine Massenversammlung ein und 
gab dabei kund, daf$ dieses Gesetz eine Diskriminierung der 
Inder darstelle. »Die Regierung«<, so fiihrte er aus, »hat bar 
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jeder Schicklichkeit gehandelt.« Er rief seine 3000 Zuhorer 
auf, sich dieser Verordnung zu widersetzen, ins Gefangnis 
zu gehen und wenn es nétig sein sollte, auch zu sterben. Er 
sagte voraus, dafs sie sich auf einen langen Kampf vorberei- 
ten muifiten. »Aber«, betonte er, »ich kann euch mit aller 
Gewifheit versichern: wenn auch nur eine Handvoll von 
euch zu ihrem Versprechen stehen, dann werden wir in die- 
sem Kampf obsiegen.« 

Hier sprach er eine der Grundprinzipien der Satyagraha 
an: bei Willensstarke kommt es nicht so sehr auf die Anzahl 
wie auf den Grad der Starke an. 

Das Zwangsregistrierungsgesetz fiir Asiaten wurde am 3. 
Juli 1907 erlassen. Gandhi war der Uberzeugung, daf$ auch 
eine bereits verkiindete Gesetzgebung widerrufen werden 
konne, wenn dieses Gesetz ein Unrecht darstelle und die Be- 
troffenen durch passiven Widerstand »sich selbst treu blie- 
ben«. Zusammen mit seinen Landsleuten weigerte er sich, 
sich registrieren zu lassen, und man verurteilte ihn darauf- 
hin zu zwei Monaten Gefangnis. Es dauerte nicht lange, da 
kam ein Abgesandter von General Smuts ins Gefangnis mit 
dem Angebot, daf} das diskriminierende Gesetz widerrufen 
werden wurde, wenn sich die Inder freiwillig registrieren 
lassen wurden. Gandhi wurde in Anstaltskleidung in das 
Biiro von General Smuts gebracht, wo dieser Vorschlag dis- 
kutiert und schlieSlich angenommen wurde. General 
Smuts ordnete daraufhin die Freilassung der inhaftierten In- 
der an. 

Nach Johannesburg zurtickgekehrt, wurde ihm dort von 
seinen Landsleuten mitgeteilt, daf§ man die von ihm akzep- 
tierte Losung nicht anerkennen wiirde, weil ihrer Ansicht 
nach erst das Gesetz zuriickgenommen werden mise. Erst 
dann wollten sie sich registrieren lassen. »Was ware, wenn 
Smuts sein Wort nicht halten wiirde?« gaben sie zu beden- 
ken. 

»Ein Satyagrahi«, antwortete er, »sagt der Furcht Lebe- 
wohl. Selbst wenn der Gegenspieler zwanzigmal mit fal- 
schen Karten spielt, ist der Satyagrahi bereit, ihm auch beim 
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einundzwanzigstenmal zu trauen. Denn ein unerschutter- 
liches Vertrauen in die menschliche Natur ist die Grund- 
lage seines Glaubens.« Dann legte er ihnen dar, warum er 
sich auf den Kompromif eingelassen hatte: sich dem Zwang 
zu beugen, verringert Wiirde und Haltung des Menschen, 
aber man miisse auch die Schwierigkeiten der Regierung in 
Betracht ziehen. Sie stand unter dem starken Druck von ras- 
senbewufBten Weifien. Der Zweck der Registrierung war es, 
daf§ Inder davon abgehalten wiirden, illegal nach Transvaal 
zu kommen. Da aber wohl niemand vorhabe, Einwanderer 
»illegal oder betriigerisch« ins Land zu bringen, warum 
sollte man sich da nicht registrieren lassen? Eine Zusam- 
menarbeit aus freien Stiicken sei grofsmiitig und deshalb an- 
zuerkennen. Deshalb hatte die Zuriicknahme der Zwangs- 
registrierung die Situation verandert. 

Auf der gleichen Versammlung, auf der diese Worte ge- 
sprochen wurden, kam es zu folgendem Zwischenfall: 
Plotzlich sprang ein riesiger Pathane aus den wilden Bergen 
Nordwestindiens auf und rief: » Wir werden niemals unsere 
Fingerabdriicke geben, noch anderen erlauben, es zu tun. Ich 
schwore bei Allah als meinem Zeugen, daf§ ich den Mann 
toten werde, der sich als erster registrieren laft.« 

Gandhi antwortete darauf, dafS er selbst der erste sein 
wolle. »Der Tod«, fiigte er hinzu, »ist das vorbestimmte 
Ende allen Lebens. Durch die Hand eines Bruders zu ster- 
ben, anstatt durch Krankheit oder irgendeine andere Art 
und Weise, bereitet mir keine Sorge. Und ich werde weder 
Haf noch Zorn gegen meinen Widersacher hegen, weil ich 
weifs, daf alles, was geschieht, zu meinem Wohle ist, und 
sogar der Angreifer wird einmal erkennen, da ich unschul- 
dig war und er Unrecht getan hat.« Niemand hatte in die- 
sem Augenblick voraussagen kénnen, dafs Gandhi zweiund- 
vierzig Jahre spater durch die Hand eines Bruders sterben 
wirdg. Der Pathane aber wollte Wort halten, und als sich 
Gandhi zum Registrieramt begab, stiirzte sich der einen 
Meter achtzig grofse, kraftig gebaute Mir Alam auf ihn und 
versetzte ihm einen heftigen Schlag auf den Kopf. »Ich 
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wurde sofort bewuftlos und hauchte nur noch »Hey Rama< 
(o Gott)«, erinnerte sich Gandhi an diesen Vorfall. Diesel- 
ben Worte auf den Lippen sollte er am 30. Januar 1948 ster- 
ben. 

Mir Alam wurde mit anderen Pathanen festgenommen, 
aber Gandhi erwirkte ihre Freilassung. »Sie dachten, sie wi- 
ren im Recht«<, sagte er, »und ich will nicht, daf sie dafiir be- 
straft werden.« 

Nachdem er sich von dem Angriff erholt hatte, lief sich 
Gandhi registrieren, und viele Inder folgten seinem Beispiel. 
Zu seiner grofsen Bestiirzung weigerte sich Smuts spater, 
das Zwangsregistrierungsgesetz zuriickzunehmen. »Da 
hast du es!« spotteten die Inder. » Wir haben dir ja gleich ge- 
sagt, dafs du zu gutglaubig bist.« 

Am 16. August 1908 um 4 Uhr kamen in der Hamidia Mo- 
schee in Johannesburg tiber zweitausend Inder zusammen 
und warfen ihre Registrierurkunden in einen riesigen Kes- 
sel, der mit brennendem Paraffin gefiillt war. Der Korre- 
spondent der Londoner Daily Mail verglich das Ereignis mit 
der Bostoner Tea Party. 

Gandhis Rechtsanwaltskanzlei in Johannesburg wurde 
nun das allgemeine Hauptquartier der Satyagraha-Bewe- 
gung. Er begab sich auf die Phoenix Farm in Natal und warb 
dort fiir eine Idee, weil dort weit mehr Inder lebten als in 
Transvaal, wo sich nur etwa 13000 niedergelassen hatten. 
Auf der Farm lebte er sehr spartanisch, und wenn es nicht 
gerade regnete, schlief er auf einem diinnen Tuch im Freien. 
Vergniigungen lehnte er ab; er bereitete sich jetzt schon in- 
nerlich auf den grofen geistigen Kampf vor, der ihm bevor- 
stand. »Ein Satyagrahi«, schrieb er, »muf, wenn moglich, 
noch mehr auf sich selbst gestellt sein als ein Seiltanzer.« 
Die Inder hatten sich entschlossen, dem Registrierungser- 
la& zu trotzen und ohne die Urkunde herumzulaufen. 

Nun tat Gandhi einen Schritt von dramatischer Einfach- 
heit. Inder aus Natal hatten ihn gebeten, testen zu dirfen, 
wie ernst es den Behérden mit dem Einwanderungsverbot 
nach Transvaal ware. Er wahlte einige aus, darunter auch 
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seinen Sohn Harilal. Diese gingen zum Grenzposten von 
Transvaal und versuchten, Einlaf§ zu bekommen. Alle wur- 
den festgenommen und zu dreimonatiger Haft verurteilt. 
Gandhi schlof sich ihnen an. Seinem Beispiel folgten Hun- 
derte von Indern, die der Polizei klipp und klar mitteilten, 
sie hatten ihre Urkunden weggeworfen. 

Gandhi kochte im Gefangnis fiir fiinfundsiebzig Lands- 
leute. Er verrichtete auch harte k6rperliche Arbeit. Als 
seine Hande mit Blasen bedeckt waren, meldete er sich frei- 
willig zum Toilettenreinigen. »Der wahre Weg zu hoéchster 
Seligkeit«, schrieb Gandhi einmal, »kann auch der sein, 
wenn man im Interesse seines Landes und seiner Religion 
ins Gefangnis geht und dort Leiden und Entbehrungen er- 
duldet.« Nur der Korper ware in Ketten, die Seele aber frei. 
Darin war er sich mit Henry David Thoreau, dem Rebellen 
aus Neu-England, einig, der tiber seinen eigenen Gefangnis- 
aufenthalt schrieb: »Ich fiihlte mich nicht einen Augen- 
blick lang eingeengt, und die Gefangnismauern erschienen 
mir vollig uberfliissig.« Gandhi wiederholte diese Worte aus 
Thoreaus »Biirgerlicher Ungehorsam« und studierte das 
ganze Essay wahrens seines zweiten Gefangnisaufenthalts. 
Er nannte es eine »meisterliche Abhandlung«, die ihn »tief 
beeindruckte«. Es erinnert vieles an Thoreau, was Gandhi 
tat, ebenso wie vieles bei Thoreau an indische Religions- 
weisheit erinnert. Thoreau und sein Freund Ralph Waldo 
Emerson hatten die Bhagavadgita und einige der heiligen, 
hinduistischen Upanishaden gelesen. So borgte Thoreau in 
Massachusetts von Gandhis Indien und zahlte die Schuld 
zurlick mit Worten, die Gandhi in einer siidafrikanischen 
Gefangniszelle erreichten. 

»Die einzige Verpflichtung, die ich das Recht habe anzu- 
nehmen«, stellt Thoreau in seiner Darstellung »Biirger- 
licher Ungehorsami« fest, »ist zu jeder Zeit das zu tun, was 
ich fiir richtig halte.« Er hielt es fiir ehrenhafter, Recht zu 
tun, was er als Recht erkannt hatte, als den Gesetzen zu ge- 
horchen. Deshalb protestierte er im Jahre 1849 gegen Skla- 
verei und die Invasion in Mexiko. »Es gibt Tausende, die ih- 
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rer Meinung nach gegen Sklaverei und Krieg sind«, klagte er 
an, »die jedoch nichts dazutun, um dem ein Ende zu setzen. 
Es kommen neunhundertneunundneunzig Selbstgefallige 
auf einen wirklich tugendhaften Menschen. « 

Wie Gandhi war auch Thoreau davon iiberzeugt, daf eine 
bis zur Selbstaufgabe entschlossene Minderheit eine irrende 
Mehrheit zur Besinnung bringen kénne. »Eines weif ich ge- 
wif: Wenn tausend, hundert, zehn Leute, die ich mit Na- 
men nennen kénnte, wenn nur zehn ehrenwerte mensch- 
liche Wesen, wenn nur ein Ehrenmann im Staat von Massa- 
chusetts aufhoren wiirde, Sklaven zu halten, und seine Be- 
teiligung (an der Regierung) kiindigen und ins Landesge- 
fangnis eingeliefert werden wiirde, dann wiirde das das Ende 
der Sklaverei in Amerika bedeuten. Es ist dabei gar nicht 
von Bedeutung, wie klein der Anfang sein mag. Was gut ge- 
tan wird, besteht fiir immer. Aber wir sprechen ja nur dar- 
liber...« 

Thoreau weigerte sich, Steuern zu zahlen, und wurde ins 
Gefangnis gesteckt, aber ein Freund zahlte fiir ihn, und er 
kam binnen vierundzwanzig Stunden frei. Emerson erklarte 
in seinem Essay tuber Politik: »Ich kann mich an kein ein- 
ziges menschliches Wesen erinnern, das sich aus morali- 
schen Griinden standig der Autoritat von Gesetzen wider- 
setzt.« 

Emerson starb im Jahre 1882 und konnte Gandhi nicht ge- 
kannt haben, der in dem Augenblick, in dem er Thoreau las, 
im Gefangnis sas, weil er sich aus moralischen Griinden un- 
gerechten Gesetzen widersetzt hatte und das auch fiir den 
Rest seines Lebens immer tun wiirde. 

Leo Graf Tolstoj, mit dem Gandhi in den Jahren 1909 und 
1910 korrespondierte, hatte denselben Gedanken an die 
Moral im Menschen und an biirgerlichen Ungehorsam. 
»Die Situation von Regierungen Menschen gegeniiber, die 
sich zum Christentum bekennen«, schrieb Tolstoj in Das 
Reich Gottes ist in Euch, »ist so unsicher, daf es nur sehr 
wenig braucht, um ihre Macht zu zerschmettern.« Und er 
definierte einen Christen so: »Er streitet nie mit seinem 
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Nachbarn, er greift nie an und wendet auch nie Gewalt an; 
im Gegenteil, er leidet selbst, leistet keinen Widerstand. Er 
befreit sich selbst allein durch seine Einstellung zum Bosen 
und tragt dadurch dazu bei, die Welt insgesamt von aller au- 
®eren Autoritat zu befreien.« 

Tolstoj versuchte durch kérperliche Arbeit, Verzicht auf 
Besitz, einfache Lebensfiihrung und christliches Predigen in 
seinen spaten Jahren einen Einklang zwischen seiner Reli- 
gion und seinem Handeln zu schaffen. Auch Thoreau und 
Ruskin versuchten, des Menschen Ziele und seine Hand- 
lungen einander naherzubringen. Der Kiinstler in ihnen 
strebte nach der Ganzheit, die sich aus der Integration von 
Worten mit Glaubensvorstellungen und von beiden mit Ta- 
ten ergibt. 

Romain Rolland, der von Tolstoj beeinfluf&t war, zog ei- 
nen scharfsinnigen Vergleich zwischen Tolstoj und Gandhi. 
»Bei Gandhi«, schrieb Rolland im Jahre 1924, »ist alles Na- 
tur, einfach, bescheiden, rein. Alle seine Kampfe sind durch 
eine religidse Heiterkeit geheiligt. Bei Tolstoj hingegen ist 
alles stolze Rebellion gegen Stolz, Haf§ gegen Hafs, Leiden- 
schaft gegen Leidenschaft. Alles an Tolstoj ist Gewalt, sogar 
seine Lehre von der Gewaltlosigkeit.« 

Tolstoj war aufgewtihlt, Gandhi ruhig und ausgeglichen. 
In dieser Hinsicht waren viele Anhanger Gandhis in Wirk- 
lichkeit Tolstojaner. Gandhi tat in jeder Situation das, was 
er fiir richtig hielt, und nicht das, was opportun war, was 
schneller ging, bequemer war, mehr einbrachte, beliebt, si- 
cher oder eindrucksvoll war. Mehr und mehr gewann 
Gandhi die Fahigkeit, sich mit duferster Geduld und Fried- 
fertigkeit mit denen auseinanderzusetzen, die seiner Mei- 
nung nach Unrecht taten. Er nahm Worte und Gedanken 
ernst und befolgte sorgsam seine moralischen Richtlinien. 
Nurso konnte er sie anderen predigen. Gandhi predigte, was 
er selber praktizierte. 

Das viele Unrecht in unserer Zivilisation wurzelt in der 
Diskrepanz zwischen Glaube, Wort und Tat. Das ist die 
Schwache von Kirchen, Staaten, Parteien und Personen. 
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Das spaltet Menschen und Institutionen. Gandhi ver- 
suchte, diese Spaltung zu iiberbriicken, indem er anstelle 
der Diskrepanz Harmonie walten lief, und wahrend er sich 
diese allmahlich erwarb, wurde er selbst gliicklich, ent- 
spannt und frohlich. 

Gandhi war geistig gesund, weil in ihm Wort, Glaube und 
Tat eine Einheit bildeten. Er war zu einem geschlossenen 
Ganzen vervollkommnet. » Wahrheit soll dich frei machen« 
— und gesund. Die Wahrheit machte Gandhi frei, damit er 
ins Gefangnis gehen konnte. 


9 Gliicklicher Sieg 


Um ins Gefangnis zu kommen, mufte ein in Transvaal le- 
bender Inder nur in die Provinz Natal reisen und wieder 
nach Transvaal zurtickkehren. Das verstief gegen das Ein- 
wanderungsverbot und wurde mit Gefangnisstrafe zwi- 
schen einem und drei Monaten belegt. Einige Widerstandler 
waren bis zu achtmal hintereinander im Gefangnis gewe- 
sen. Nach jeder Entlassung fiihrten sie absichtlich eine er- 
neute Verurteilung herbei. Einmal waren so von den 13000 
in Transvaal lebenden Indern gleichzeitig 2500 im Gefang- 
nis und 6000 auf der Flucht. Und es war kein Ende der Mi- 
sere in Sicht. 

Im Jahre 1909 schickte Gandhi Henry Polak nach Indien, 
er selbst begab sich nach England. Er war der Meinung, ein 
aufgebrachtes Volk und verstandige Behorden in einem Teil 
eines Reiches, dessen Bevolkerung tiberwiegend farbig ist, 
ko6nnte im Kampf gegen Rassendiskriminierung in einem 
anderen Teil der Welt vonnutzen sein. Wenn man in Indien 
auf das Siidafrikaproblem aufmerksam wiirde, wirden die 
Bedenken des Vizek6nigs sicher in London vorgetragen wer- 
den. Von dort aus konnte, tiber die richtigen Kanale, Druck 
auf Smuts ausgetibt werden. Heute bezeichnet man eine 
derartige Taktik als Lobbyismus — damals hatte man noch 
weniger Erfahrung mit solchen Praktiken. 
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Gandhi gelang es, in England viele fiir seine Sache zu ge- 
winnen. Obgleich seine Reise keine unmittelbar greifbaren 
Ergebnisse brachte, hatte man zumindest Kenntnis genom- 
men von der prekdren Situation der Inder in Siidafrika. Der 
Keim fiir den spateren Triumph war eingepflanzt. Gegen 
Ende des Jahres 1909 nach Stidatrika zuruckgekehrt, be- 
schlof Gandhi eine Art »Kooperative« en miniature aufzu- 
bauen, wo seine Widerstandler »lernen sollten, ein neues, 
einfaches Leben in Harmonie miteinander zu fiihren«. Die 
Bewegung brauchte ein Heim fiir die Angehorigen der einge- 
sperrten Gesinnungsgenossen und fiir diese selbst in der 
Zeit zwischen ihren Gefangnisaufenthalten. Hermann Kal- 
lenbach war der zweite in der Hierarchie der Satyagraha-Be- 
wegung. Er war ein grofer, vierschrétiger deutscher Jude 
mit einem beeindruckenden Schnurrbart und einem Knei- 
fer. Der reiche Architekt war Buddhist, Boxer, Ringer, Schii- 
ler des berithmten Sandow, ein Mann, in Gandhis Worten 
»von starken Geftihlen, grofen Sympathien und kindlicher 
Einfachheit«. Er kaufte 21 Meilen von Johannesburg ein 
Stiick Land und tberlief§ es unentgeltlich der Bewegung. 
Gandhi nannte es die Tolstoj-Farm. Er, seine Familie und 
Kallenbach zogen nun dorthin. 

»Ich backe das Brot, das auf der Farm gebraucht wird«, 
schrieb Gandhi an einen Freund in Italien. »Es heift allge- 
mein, daf} es gut gewtirzt ist und schmeckt. Wir geben keine 
Hefe und kein Backpulver zu. Eben haben wir aus den auf 
unserer Farm wachsenden Orangen Marmelade gemacht. 
Ich habe auch gelernt, Karamelkaffee zuzubereiten; man 
kann ihn bedenkenlos Babys zu trinken geben.« 

Gandhi war Brot- und Zuckerbacker zugleich. Kallenbach 
lehrte ihn Truhen, Kasten und Schulbanke zu tischlern so- 
wie Ledersandalen herzustellen. Gandhi niahte Jacken fiir 
seine Frau, die sie, wie er stolz feststellte, sogar trug. Er half 
in der Kiiche, hielt die Frauen vom Streit ab und war tiberall 
zugleich. Wenn ein juristischer Prozef§ seine Anwesenheit 
erforderte, verliefS er die Farm um zwei Uhr frith und legte 
die einundzwanzig Meilen in die Stadt zu Fuf zuriick. Am 
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Abend kehrte er auf die gleiche Weise wieder zuriick. »An 
einem Tag«, erinnert er sich, »bin ich fiinfzig Meilen gegan- 
gen.« 

Gandhi fihrte seine Ausdauer auf sein gottgefalliges Le- 
ben und eine gesunde Diat zuriick. Er und Kallenbach ver- 
mieden es, Nahrung zu kochen. Sie begniigten sich mit Ba- 
nanen, Datteln, Zitronen, Orangen, Erdniissen und Oliven- 
6l, und nachdem man ihnen von den grausamen Praktiken 
erzahlt hatte, wie man in Indien Kiihe und Wasserbiiffel 
dazu bringt, mehr Milch zu geben, verzichteten sie auch auf 
die Milch. 

Auf der Farm lebten mal mehr, mal weniger Menschen, je 
nachdem, wie viele Satyagrahis gerade zur Strafverbii®ung 
eingesperrt waren. Manchmal beherbergte die Farm iiber 
hundert Personen. Wahrend ihres Aufenthalts erhielten die 
Inder von Kallenbach und Gandhi Unterricht in Religion, 
Geographie, Geschichte, Arithmetik und so weiter. 

Gandhis Methode einer gemischten Erziehung war gera- 
dezu revolutionar. Er ermutigte die Jungen und Madchen bis 
hin zum Alter der Heranwachsenden, zusammen an der 
Quelle zu baden. Zur Sicherheit der Madchen war er immer 
gegenwartig: »Meine Augen beobachten die Madchen wie 
das Auge einer Mutter die Tochter beobachtet.« Aber seinen 
Augen entging auch nichts, was die Knaben taten. Die 
Nacht verbrachten alle auf einer offenen Veranda. Die jun- 
gen Leute schliefen dicht bei Gandhi, und die Madchen la- 
gen keinen Meter von den Jungen entfernt, die er eindring- 
lich zur Selbstzucht ermahnte. Als es aber dann doch ein- 
mal zu einem Zwischenfall kam, suchte Gandhi nach ei- 
nem Weg, »das Auge des Siinders zu sterilisieren«. Nach ei- 
ner schlaflos durchdachten Nacht hatte er am Morgen die 
Lésung. Er wies das Madchen an, den Kopf kahl zu rasieren. 
Sie lehnte zwar entsetzt ab, aber er liefs nicht locker. Sie gab 
widerstrebend ihre Zustimmung, und Gandhi selbst schnitt 
ihr die Haare ab. 

Nach wie vor wechselten auf der Farm die Bewohner, al- 
les ging seinen Gang. Viele verlief§ der Mut, Gandhi aber 
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blieb zuversichtlich. Als Gopal Krishna Gokhale, der her- 
ausragende Fiihrer der indischen nationalistischen Bewe- 
gung, nach Siidafrika kam, um sich durch Augenschein tiber 
die Situation zu informieren, fragte er Gandhi nach einer Li- 
ste von wirklich verla®lichen Leuten aus der Widerstands- 
bewegung. Gandhi schrieb sechsundsechzig Namen auf, 
raumte aber ein, daf§ sich diese Zahl auf sechzehn verrin- 
gern kénnte. Diese nannte er seine »Friedensarmee«. Auch 
wenn er nicht mit Heeresstarke aufwarten konnte, war er 
doch sicher, daf$ er die Regierung zum Nachgeben zwingen 
wurde. Gokhale genof grofen Einfluf beim indischen Volk 
und nicht minder bei den britischen Machthabern. Die neue 
Regierung der Union von Siidafrika unter den Generalen 
Botha und Smuts wollte einen guten Eindruck hinterlassen, 
und so bereitete man Gokhale einen tiberaus freundlichen 
Empfang. Es stand ihm frei, das Land zu bereisen, wann und 
wo immer er wollte. Die beiden Generale versprachen, das 
Einwanderungsverbot aufzuheben und die 3-Pfund-Steuer 
fiir Kontraktarbeiter abzuschaffen. 

»Da mochte ich schon Zweifel anmelden«, sagte Gandhi, 
als ihm Gokhale von diesem Versprechen erzahlte. 

Gandhi verehrte Gokhale. Er sei »wie der Ganges, in des- 
sen erfrischenden, heiligen Wassern man baden méchte«. 
Gokhale war fiir ihn der politische Guru. Trotzdem hatte er 
sich niemals der Meinung Gokhales angeschlossen, wenn er 
diese nicht fiir richtig gehalten hatte, ganz gleich, wie sehr 
er ihn auch sonst verehrte. Gokhale wertete das Verspre- 
chen der Generale als Signal, dafS der Kampf in Siidafrika sei- 
nem Ende zuginge. Er forderte Gandhi auf, »innerhalb von 
zwolf Monaten nach Indien zuriickzukehren«. Fiir den Fall, 
dafs er das nicht tun wiirde, wollte er keine der dafiir vorge- 
brachten Entschuldigungen gelten lassen. Gandhi war je- 
doch eigensinnig, und Gokhale tadelte ihn: »Sie werden 
wohl immer Ihre eigene Art haben.« Nach Bombay zuriick- 
gekehrt liefS er jedoch anlaflich einer Versammlung in der 
Towan Hall wissen, daf} »Gandhi die wunderbare Macht in 
sich habe, gewohnliche Menschen um ihn herum in Marty- 
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rer und Helden zu verwandeln.« Man schame sich, in Gan- 
dhis Anwesenheit etwas Unwiirdiges zu tun, ja man fiirchte 
sich sogar, Unwiirdiges in seiner Gegenwart zu denken. 
Gandhi empfand vor beriihmten Mannern wie Gokhale 
Achtung, Demut, ja sogar Ehrfurcht, trotzdem war er 
manchmal fiir ihre Gedanken unzuginglich. Er war scheu, 
aber unabhangig. Selbstvertrauen erfiillte ihn mit einer 
tiberschaumenden Energie und einer Ausstrahlung, der kein 
Kritiker und schon gar keiner seiner Gefolgsleute widerste- 
hen konnte. 

Die politische Entwicklung lief§ Gandhi recht behalten. 
Smuts verkiindete schon bald im House of Assembly, die 
europaischen Arbeitgeber, die die Kontraktarbeiter in Natal 
beschaftigten, wiirden es nicht zulassen, daf die Drei- 
Pfund-Steuer der ehemaligen Sklaven abgeschafft wiirde. 
Das war ein offener Bruch des Botha-Smuts-Versprechens 
an Gokhale. Nun gab es massenweise Freiwillige fiir den 
birgerlichen Ungehorsam. 

Zu den beiden Streitfragen, der Steuer und dem Einwan- 
derungsverbot, kam noch eine dritte dazu, als ein Richter 
des Obersten Gerichtshofs der Kapkolonie verfiigte, dafs nur 
christliche Ehen legal waren. »Dann bin ich also nicht deine 
Frau!« rief Kasturbai entsetzt aus. Hindu-, Moslem- und 
Parsen-Ehen wurden fur ungiiltig erklart, und indische Ehe- 
_frauen galten als Konkubinen. Dermafsen erniedrigt, schlos- 
sen sich auch viele Frauen der Widerstandsbewegung an. 

Gandhi plante seinen Feldzug. Zuerst sollte eine Gruppe 
von Frauen aus Natal ihre Verhaftung provozieren, indem 
sie ohne Erlaubnis nach Transvaal gingen. Gleichzeitig 
sollte eine andere Gruppe Frauen von Transvaal nach Natal 
reisen. Die »Natal-Schwestern« wurden verhaftet. Entrii- 
stung flammte auf und brachte neue Gefolgschaft. Die 
»Transvaal-Schwestern« wurden nicht verhaftet. Wie man 
ihnen geheifen hatte, marschierten sie weiter zu den Kohle- 
bergwerken von Newcastle und bedrangten die indischen 
Kontraktarbeiter zu streiken. Daraufhin liefi die Regierung 
diese Frauen ins Gefangnis werfen und verfiigte eine drei- 
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monatige Haftzeit. Daraufhin legten viele, die sich der 
Streikbewegung bisher nicht abgeschlossen hatten, spontan 
die Arbeit nieder. Gandhi ging nach Newcastle. Die Berg- 
werksbesitzer lieSen in den Unterkiinften der Streikenden 
Licht und Wasser abdrehen. 

Da Gandhi sicher war, daf dieser Streik nicht so schnell 
beigelegt sein wiirde, riet er den Arbeitern, ihre Unterkiinfte 
zu verlassen, Decken und Kleidung mitzunehmen und un- 
ter freiem Himmel zu kampieren. Bald waren es mehr als 
5000 Inder, die ohne festes Dach tiber dem Kopf lebten. 

Gandhi wufte nun nicht, was er mit ihnen tun sollte. Wie 
konnte er eine so grofe Zahl von Menschen ernahren und 
ihnen Unterkunft bieten. Er sah keine andere Moglichkeit, 
als sie nach Transvaal zu fiithren und dort »sicher im Ge- 
fangnis unterzubringen«. Bevor er jedoch das Lager abbrach, 
telegraphierte er der Regierung, sie k6nne die »Friedensar- 
mee« schon verhaften, bevor sie nach Transvaal z6ge. Die 
Regierung war allerdings nicht geneigt, ihm diesen Gefallen 
zu tun. Eine Woche spater rief Gandhi Smuts in Pretoria an 
und wiederholte seine Aufforderung, seine Inder bereits in 
Natal zu inhaftieren. Er wiirde andererseits aber die Arbei- 
ter in die Bergwerke zuriickschicken, wenn die 3-Pfund- 
Steuer abgeschafft wiirde. Smuts Sekretdr lief§ wissen, »daf 
General Smuts nichts mit den Aufstandischen zu tun haben 
mochte. Er sehe keinen Weg fiir irgendwelche Verhandlun- 
gen.« 

Da befahl Gandhi den Marsch von Natal nach Transvaal. 
Er glaubte nicht, daf die Regierung von Transvaal die Frie- 
densarmee inhaftieren wiirde, und deshalb plante er einen 
Achttagemarsch zur Tolstoj Farm, wobei jeden Tag zwanzig 
Meilen zuriickgelegt werden sollten. Wahrend er das Unter- 
nehmen vorbereitete (zu jedem Rastpunkt muften entspre- 
chende Mengen Lebensmittel gebracht werden], gab er zu 
bedenken, wie miihselig so ein Gewaltmarsch sein wiirde, 
und beschwor die Furchtsamen, heimzukehren. 

Am Morgen des 6. November 1913 um 6 Uhr 30 zahlte 
Gandhi seine Schar. Es waren 2037 Manner, 127 Frauen und 
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57 Kinder. Sie beteten und »begannen ihren Marsch im Na- 
men Gottes«. 

Die Polizei an der Grenze zu Transvaal lief sie passieren. 
Einige Frauen trugen Babys auf den Hiiften oder auf dem 
Ricken. Die meisten waren barfuf$. Es war eine buntge- 
mischte Schar, die Tamil, Telugu, Gujarati, Hindi und an- 
dere indische Dialekte sprachen, und Trachten konnte man 
so viele sehen, wie es indische Stamme gab. Allen gemein- 
sam war nur die Liebe zu ihrem kleinen Anfiihrer, der fol- 
gende Tagesbefehle herausgegeben hatte: »Widersetzt euch 
keiner Verhaftung; erduldet die Ziichtigung der Polizei; be- 
wahrt eure moralische Haltung, und vergeft nie unser gro- 
Bes Ziel. « 

Gegen Abend des ersten Tages wurde Gandhi festgenom- 
men, aber aufgrund seiner Verantwortung fiir die Gruppe 
wieder freigelassen. Am darauffolgenden Abend wurde er 
wiederum inhaftiert, einem Gericht vorgefiihrt und freige- 
lassen. Als er am vierten Tag noch einmal eingesperrt 
wurde, durfte er das Gefangnis nicht mehr sofort verlassen. 
Der Zug zur Tolstoj Farm ging ohne ihn weiter. 

Als der Treck am nachsten Morgen Balfour erreichte, 
trieb man die Teilnehmer in bereitgestellte Ziige und 
brachte sie zu den Bergwerken in Natal zuriick. Dort 
pferchte man sie in drahtumzaunte Gehege, die von als spe- 
zielles Wachpersonal vereidigten Firmenangestellten be- 
aufsichtigt wurden. Doch der Streik blieb ungebrochen. 
Niemand war gewillt, die Arbeit wiederaufzunehmen. 

Weitere Kontraktarbeiter legten ihre Arbeit aus Solidari- 
tat zu den Bergleuten nieder. Da der Staat sie aber als Skla- 
ven ohne Streikrecht betrachtete, schickte man Soldaten, 
um den Streik zu brechen. 

An einem Ort griff das Militar sogar zu den Waffen. Dabei 
wurden einige Inder getétet und andere verletzt. 

Fiinfzigtausend Kontraktarbeiter waren nun im Aus- 
stand, mehrere tausend freie Inder im Gefangnis. Die Nach- 
richt wurde nach Indien gekabelt, wo ein Sturm der Entrii- 
stung losbrach. Lord Harding, der britische Vizek6nig, brach 
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in einer leidenschaftlichen Rede in Madras die Regel der 
Nichteinmischung, kritisierte die stidafrikanische Regie- 
rung aufs heftigste und forderte die Einrichtung einer Unter- 
suchungskommission. Depeschen gingen von Indien nach 
London und zwischen London und Siidafrika hin und her. 
Am 18. Dezember 1913 lief{en die Behérden Gandhi, Polak 
und Kallenbach, die mit inm festgenommen worden waren, 
frei. »Wir«, so kommentierte Gandhi diese Freilassung, 
»waren dariiber entsetzt. Unsere indischen Landsleute 
konnten auf uns als Fuhrer verzichten.« Biirgerlicher Unge- 
horsam braucht keine Fiihrer, wenn er einmal in Gang ge- 
bracht war. 

Gleichzeitig richtete die stidafrikanische Regierung eine 
Kommission ein, die sich um die Belange der im Lande an- 
sdssigen Inder kiimmern sollte. Gandhi bezeichnete sie so- 
fort als »parteiisch zusammengesetzt in der Absicht, die Re- 
gierung und die 6ffentliche Meinung in England und in In- 
dien zu tauschen«. Sir William Solomon, der Vorsitzende 
der Kommission, bemerkte Gandhi, sei »integer und unpar- 
teiisch«, aber Mr. Ewald Esselen sei von Vorurteilen ge- 
pragt, und das dritte Mitglied, Oberst J. S. Wylie, sei einer 
der Anfihrer des versuchten Meuchelmords an Gandhi ge- 
wesen, als er von Bord eines der beiden Schiffe ging, die mit 
achthundert Indern im Januar 1897 in Durban angelegt hat- 
ten. Gandhi schlug vor, die Kommission durch mehrere In- 
der oder inder-freundliche Personen zu erweitern. 

Gandhi erwartete Schwierigkeiten und war bereit zu 
kampfen. Bei einer Massenversammlung erschien er in ei- 
nem knielangen weif{en Gewand, einer Art verlangertem 
Lendenschurz, und in Sandalen. Er hatte die westliche Klei- 
dung abgelegt, gab er als Erklarung an, um damit seine 
Trauer tiber die getéteten Bergleute zu bekunden. »Seid ihr 
bereit, das Schicksal eurer Landsleute zu tragen, die jetzt 
unter dem kalten Stein liegen?« fragte er. 

»Ja, jax, gelobte die Menge. 

»Ich hoffe«, fuhr er fort, »daf$ niemand unter euch ist, der 
seine Sicherheit hdher erachtet als unser gemeinsames 
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Ziel!« Er erwartete absolute Selbstverleugnung, wie sie in 
der Bhagavadgita geschrieben stand. Er konnte sich auf 
seine Gefolgsleute verlassen, denn dies waren religidse 
Menschen, und er hatte immer wieder betont, daf ihr 
Kampf ein Kampf fiir die menschliche Freiheit, also ein 
Kampf fir die Religion sei. 

Als Smuts sich weigerte, die Zusammensetzung der Kom- 
mission zu andern, kiindigte Gandhi einen Protestmarsch 
zusammen mit einigen Freiwilligen von Durban nach Natal 
fiir den Neujahrstag des Jahres 1914 an, auch wenn er dabei 
wieder in Haft genommen wiirde. 

Wahrend diese unangenehme Drohung eines erneuten 
Massenprotestmarsches der Inder in der Luft lag, gingen die 
weifien Angestellten aller siidafrikanischen Eisenbahnge- 
sellschaften in den Ausstand. Gandhi sagte seinen Marsch 
sofort ab. Eine edle Geisteshaltung, so sagte er, mache sich 
nie die Schwache des Gegners zunutze. Er hoffe, den Ver- 
stand des Gegners tiberzeugen und sein Herz durch Aufrich- 
tigkeit und Ritterlichkeit erobern zu kénnen. Es ware ihm 
in keiner Weise darum getan, den Gegner zu erbittern oder 
zu erniedrigen. Gandhis Haltung wurde durch Anerken- 
nungsbotschaften aus Indien, England und Afrika selbst ho- 
noriert. Smuts hatte zwar mit dem Eisenbahnerstreik den 
Kopf voll (das Kriegsgericht war verkiindet worden), lud 
Gandhi aber nichtsdestotrotz zu einer Unterredung ein. Die 
Inder warnten Gandhi vor einer Tauschung und erinnerten 
an das gebrochene Versprechen von 1908 und die nicht ge- 
haltene Zusage an Gokhale. Gandhi aber antwortete mit ei- 
nem Sanskrit-Sprichwort: »Versohnlichkeit ist die Zierde 
des Mutigen.« 

Das Gesprach zwischen Smuts und Gandhi weitete sich 
zu Verhandlungen aus. »Gandhi«, sagte Smuts bei einer ih- 
rer Unterredungen, »diesmal wollen wir keine Mifver- 
standnisse, wir wollen keine geistigen oder anderen Vorur- 
teile, lassen Sie uns die Karten offen auf den Tisch legen.« 
Diese positive Ausgangshaltung fiihrte zu langsamem, aber 
stetigem Fortschritt. Jede Passage und jedes Wort des anste- 
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henden Abkommens wurde genau analysiert. Schlieflich 
tauschten die beiden feinsinnigen Manner am 30. Januar 
1914 Schriftstiicke aus, in denen sie die Vertragsbedingun- 
gen bestatigten. Dieses Dokument wurde unter dem juristi- 
schen Namen India Relief Bill dem Unionsparlament in 
Kapstadt tibermittelt und im Juli in dem »entschiedenen 
Geist«, fiir den Smuts pladiert hatte, angenommen. 

Gemafi diesem Abkommen wurden die 3-Pfund-Steuer, 
die indische Kontraktarbeiter zu leisten hatten, wenn sie 
nach Ablauf ihrer Vertragszeit in Siidafrika bleiben wollten, 
abgeschafft und etwaige Riickstande ersatzlos gestrichen. 
Hindu-, Moslem- und Parsen-Ehen wurden als rechtsgiiltig 
erklart. In Siidafrika geborene Inder konnten in die Kapkolo- 
nie einreisen, ein freies Umherziehen in den Unionsprovin- 
zen war ansonsten jedoch unzulassig. Vom Jahr 1920 an 
sollte es keine Kontraktarbeiter aus Indien mehr geben. 
Freie Inder konnten jedoch weiterhin einreisen, und ihre Fa- 
milien konnten ihnen nachfolgen. 

Gandhis Mission war beendet. Er war miide aber gliick- 
lich und schiffte sich am 18. Juli 1914 nach England ein. Be- 
gleitet wurde er von seiner Frau, die in ihrem weifen Sari 
mit dem bunten Blumenmuster wundersch6n anzusehen 
war, und von Hermann Kallenbach. Vor seiner Abreise 
schickte er General Smuts als Geschenk ein paar von den 
Ledersandalen, die er im Gefangnis angefertigt hatte. Smuts 
trug sie auf seiner Farm in Pretoria bis zum Jahre 1939. Dann 
schickte er sie als Freundschaftsgeste zuriick und schrieb 
dazu: »Ich habe diese Sandalen seit damals viele Sommer 
lang getragen, obgleich ich das Gefiihl habe, es nicht ver- 
dient zu haben, in den Schuhen eines so grofsen Mannes zu 
stehen.« Sein Humor und seine Grofiziigigkeit zeigten ihn 
Gandhis wiirdig. Gandhi hatte Smuts nicht besiegt, er hatte 
ihn tberzeugt. Die Einigung kam nicht, weil Smuts keine 
Kraft mehr zum Kampfen hatte, sondern weil sein Herz an- 
ders filhlte. »Man kann einfach nicht zwanzigtausend Inder 
einsperren«, erklarte Smuts damals. Er war gliicklich, als 
das Ringen voriber war. 1939 schrieb Smuts, der ein weltbe- - 
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kannter Staatsmann geworden war, in einem Beitrag zu ei- 
nem dicken Band anlaflich von Gandhis siebzigstem Ge- 
burtstag: » Manner wie Gandhi befreien uns von einem Ge- 
fiih] der Nichtigkeit und der Sinnlosigkeit und sind uns eine 
Anregung, nach dem Guten zu streben... Es war mein 
Schicksal, der Gegenspieler eines Manens gewesen zu sein, 
vor dem ich auch damals die héchste Achtung empfand... 
Er vergafs niemals die menschliche Seite des Problems, 
wurde nie argerlich oder haferfiillt und erhielt sich seinen 
sanften Humor auch in den prekarsten Situationen. Sein Be- 
nehmen und seine geistige Haltung standen damals wie spa- 
ter im krassen Gegensatz zu der unbarmherzigen und bruta- 
len Gewalt, die in unserer Zeit in Mode ist.« 

Finfundzwanzig Jahre danach dariiber zu schreiben war 
einfacher, als damit unmittelbar konfrontiert zu sein. »Ich 
muf offen zugeben«, fuhr Smuts in seinem Beitrag fort, 
»daf} Gandhis Handlungen fiir mich sehr unangenehm wa- 
ren... Er hatte eine neue Taktik... Seine Methode war, be- 
wut und offensichtlich das Gesetz zu brechen und seine 
Anhdanger in einer Massenbewegung zu organisieren.« Viele 
wurden inhaftiert und »Gandhi selbst verbrachte — zwei- 
felsohne entsprechend seinem Plan — eine Zeit der Ruhe im 
Gefangnis. Alles verlief, wie er es sich vorstellte. Fiir mich, 
den Vertreter von Ordnung und Gesetz, war es die unange- 
nehme Situation, einem unbeliebten Gesetz erst Geltung 
zu verschaffen und das gleiche Gesetz dann zuriickzuneh- 
men.« 

Der Sieg der Menschlichkeit in Siidafrika im Jahre 1914 
wurde getragen von drei wesentlichen Pfeilern: erstens 
Gandhi. Professor Murray aus Oxford schrieb im Jahre 1914 
im Hibbert Journal: »Vorsicht ist geboten bei diesem 
Manne, der sich nichts aus sinnlichen Gentissen, aus Be- 
quemlichkeit oder Lob oder Férderung macht. Er ist einfach 
entschlossen, das durchzusetzen, was er fiir richtig halt. Er 
ist ein ebenso gefahrlicher wie unbequemer Feind, weil sein 
Korper, den man jederzeit besiegen konnte, keine Macht 
iiber seine Seele hat.« Das erklart Gandhis Anteil an diesem 
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Sieg. An zweiter Stelle sind da die indischen Satyagrahis zu 
nennen, die an die in einem Gedicht von Shelley beschriebe- 
nen Helden erinnern, das Gandhi einmal bei einer Ver- 
sammlung von Christen in Indien vorgelesen hat: 


Stand ye calm and resolute 

Like a forest close and mute, 

With folded arms and looks which are 
Weapons of unvanquished war. 


And if then the tyrants dare, 

Let them ride among you there, 
Slash, and stab, and naim and hew, — 
What they like, that let them do. 


With folded arms and steady eyes, 
And little fear, and less surprise, 
Look upon them as they slay, 

Till their rage has died away. 


An dritter Stelle war da Smuts. Ein anderer mit seiner 
Machtfiille hatte vielleicht nicht gezogert, zwanzigtausend 
Inder ins Gefangnis zu werfen oder sie gar exekutieren zu 
lassen. Keine Demokratie, kein Gandhi. Smuts lief§ Gandhi 
zu dem werden, was er von dieser Zeit an immer war, indem 
er ihn nicht vernichtete. Gandhi wiederum fiihlte die gei- 
stige Grofe Smuts. 
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10 Mit offenem Mund und offenen Ohren 


In Indien hatte sich Gandhis geistige Fiihungskraft langst 
herumgesprochen. Nach seiner Riickkehr in die Heimat im 
Januar 1915 rief ihm die Menge bei Versammlungen immer 
wieder zu: »Mahatmaji, Mahatmaji« (die Endung »ji« 
driickt Zuneigung und Achtung aus). Einige Zeit spater 
nannte ihn Rabindranath Tagore, der indische Literaturno- 
belpreistrager von 1913, »Mahatma«. »Grofe Seele im Bau- 
ernkittel« schrieb der Dichter, und die Krone saf fiir immer 
auf dem Haupt des Politiker-Heiligen. 

Tagore und Gandhi waren die beiden hervorragenden In- 
der in der ersten Halfte des zwanzigsten Jahrhunderts. Sie 
verehrten einander. Tagore weinte, als er Indien wie »den 
ewigen Lumpensammuler in anderer Leute Abfalleimer« sah 
— ein Gefiihl, das Gandhi teilte. Und er betete wie der Ma- 
hatma fiir die »wundervolle Harmonie aller menschlichen 
Rassen«. Sie waren beide Nationalisten und dachten doch 
global, gefiihlsmafig unzertrennlich und wie Seelenver- 
wandte bis zum Ende. Doch gleichzeitig waren sie auch 
grundverschieden und fiihrten Wortgefechte miteinander. 
Gandhi war geniigsam, Tagore verschwenderisch. Gandhi 
war der abgezehrte Asket mit rasiertem Kopf und Bart, Ta- 
gore der grofte, reiche, aristokratische Intellektuelle mit 
weifser Mahne und weifsem Bart und einem Gesicht von 
klassischer Schénheit. Gandhi das Reisfeld, Tagore der Ro- 
sengarten. Gandhi der General, Tagore der Verkiinder. 
Gandhi der arbeitende Arm, Tagore die singende Stimme. 
Gandhi sai sozusagen auf einem Marktplatz, den zehn Mil- 
lionen Menschen iiberqueren, aber er sitzt still, und von 
ihm geht Frieden aus. Er ware in der Abgeschiedenheit eines 
Elfenbeinturms oder in olympischen Hohen erstickt, wo- 
hingegen Tagore sagte: »Wenn ich ein Lied hore, nimmt 
meine Sitar die Melodie auf, und ich stimme in den Chor 
ein, denn ich bin ein Sanger. Aber im wirren Geschrei einer 
Menschenmenge ist meine Stimme verloren und mir wird 
schwindelig. « 
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»Die leidenden Massen«, sagte Gandhi zu Tagore, »brau- 
chen nur ein Gedicht — kraftige Nahrung.« Tagore gab ihnen 
Musik. In Shantiniketan sangen Tagores Schiiler und tanz- 
ten, flochten Girlanden und machten das Leben schon. Als 
Gandhi dort zu Besuch weilte, iiberredete er die Lehrer und 
die Studenten, sich um die Kiiche zu kiimmern, den Abfall 
aufzusammeln, die Toiletten zu reinigen und den Boden zu 
kehren. Tagore lief§ ihn grofziigig gewahren und meinte 
dazu: »Das Experiment ist der Schliissel zu Swaraj« — der 
Selbstregierung. Aber als Gandhi von dort wegging, fand das 
Experiment damit auch sein Ende. Da es in Indien einen so 
grofSen Unterschied macht, aus welcher Provinz man 
kommt (wegen der Sprachbarriere und der schlechten Ver- 
kehrsverbindungen), war vielleicht der Unterschied zwi- 
schen den beiden Mannern symptomatisch fiir die Herkunft 
aus dem isolierten Kathiawar und dem weltoffenen Benga- 
len. Tagore akzeptierte die Gegenwart und die westliche 
Welt mit ihren Kulturen und ihren Maschinen und sagte 
sich von der Religion los. Gandhi war mit dem Hinduismus 
verwurzelt, er schopfte aus der Vergangenheit Indiens. Gott 
war sein taglicher Begleiter. Riickblickend gesehen kann 
man ihn als Reformer des Hinduismus, etwa wie Buddha, 
sehen. Er war fiir den Hinduismus, jedoch gegen seine Aus- 
wuchse. Gleichzeitig war er ein Produkt und ein Kritiker 
der westlichen Zivilisation. Er liebte die westliche Welt, 
doch ihren Einfluf auf Indien lehnte er kategorisch ab. Er 
liebte sein Land und kritisierte seine Fehler. Ideologisch ge- 
sehen stand er mit einem Fu im Individualismus und Na- 
tionalismus des Europa des 19. Jahrhunderts, mit dem ande- 
ren im fernen Zeitalter des ruhmreichen Hinduismus mit 
seiner Feindlichkeit gegeniiber anderen Kulturen. Diese 
beiden Strémungen flossen in ihm zusammen, und er ver- 
suchte dieselbe Synthese auch in der indischen Unabhan- 
gigkeitsbewegung zu erwirken. Er strebte danach, sie auf die 
guten Dinge des Westens hinzulenken — auf Thoreau, Emer- 
son, Ruskin, Mazzini und die utopischen (nicht marxisti- 
schen) Sozialisten. Von diesen tibernahm er die Verteidi- 
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gung des Menschen gegen die Maschine und verwob sie mit 
den Wurzeln des Hinduismus. Von gleicher Seite kam auch 
der Einsatz des Einzelnen gegen die Gemeinschaft, die je- 
doch kein Gegenstiick in den sozialen Brauchen Indiens 
hatte. 

Gandhi wollte ein neues Indien — heute — nicht ein freies 
Indien morgen. Fiir ihn bedeutete Freiheit fiir Indien das 
Emporkommen eines neuen, freien, indischen Indivi- 
duums. Er glaubte wie Tagore, dafs sich Indien seine Fesseln 
selbst angelegt habe. 

Tagore schrieb: »Gefangener, sprich, wer hat dir diese 
Fessel angelegt? »>Ich war es:, sprach der Gefangene, >der 
diese Kette sehr sorgfaltig schmiedete!<« 

Gandhis unkonventionelle Ideen itiber Indiens Unabhan- 
gigkeit entwickelten sich sehr friih und ganz spontan aus 
seiner eigenen PersOnlichkeit. Er legte sie bereits dar, ehe er 
als Erwachsener in Indien Erfahrungen gesammelt hatte. 
Gedruckt erschienen sie im Jahre 1909 in seinem ersten 
Buch Hind Swaraj or Indian Home Rule. Er hatte es mit der 
linken und der rechten Hand auf dem Schiffe geschrieben, 
als er von einer Reise aus England zuriickkehrte. Er geneh- 
migte im Jahre 1921 einen unverdnderten Nachdruck und 
erklarte in der Einfiithrung zur 1938er Ausgabe: »Mir ist 
nichts bekannt geworden, was mich die hier dargelegten 
Gedanken verandern liefe.« Die sechsundsiebzig Seiten 
umfassende Broschiire kann also als sein Credo gelten. 
»Manche Englander behaupten, dafi sie Indien mit dem 
Schwert nahmen und es auch nur mit dem Schwert halten«, 
schrieb Gandhi. »Beide Behauptungen sind falsch. Das 
Schwert ist in Indien nutzlos. Wir allein halten sie hier. Wir 
lieben ihren Handel; sie gefallen uns mit ihren feinsinnigen 
Methoden, und sie bekommen von uns, was sie wollen... 
Wir starken ihre Macht, indem wir untereinander uneins 
sind. « 

Dann formulierte er bereits die Grundprinzipien, die 
seine Handlungsweise iiber Jahrzehnte hinweg bestimmen 
sollten. »Wenn wir gerecht handeln, wird Indien friiher frei 
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sein«, versicherte er. »Ihr werdet auch sehen, daf die Selbst- 
regierung auf sich warten lassen wird, wenn wir jeden Eng- 
lander als Feind betrachten. Wenn wir aber gerecht zu ihnen 
sind, werden wir ihre Unterstiitzung haben.« Er schmahte 
und tadelte die Englander mit keinem Wort, doch hoffte er, 
daf} ein freies Indien anders als ein englisches Indien sein 
werde. Manche Leute waren der Meinung, ein befreites In- 
dien miisse wie Japan sein — »unsere eigene Marine, unsere 
Armee... unser eigener Glanz, und dann wird Indiens 
Stimme in der Welt nicht zu tiberhGren sein. « — »Mit ande- 
ren Worten«, sagte Gandhi, »ihr wollt englische Herrschaft 
ohne die Englander. Ihr wollt die Natur des Tigers ohne den 
Tiger... Ihr wiirdet Indien englisch machen... Das ist nicht 
die Swaraj, die ich mir vorstelle.« 

Indischen Nationalisten, die er in London kennengelernt 
hatte, mifsfiel es, daf$ er sich hauptsdchlich mit der ethi- 
schen und sozialen Zukunft eines freien Indiens auseinan- 
dersetzte. Ihr einziges Ziel war es, die Englander zu vertrei- 
ben, wie Mazzini und Garibaldi die fremden Herrscher aus 
Italien vertrieben hatten. Gandhi hielt dagegen: »Wenn ihr 
glaubt, dafs die italienische Nation glicklich ist, weil Italie- 
ner das Land regieren, dann seid ihr auf dem Holzweg... 
Nach Mazzinis Vorstellungen betraf sie (die Freiheit) das ge- 
samte italienische Volk, das heifst, seine Bauern. Das Italien 
Mazzinis ist immer noch in einem Zustand der Sklaverei.« 
Den gleichen Grundgedanken fiihrte er in einem Brief an 
Lord Ampthill, den friiheren Gouverneur von Madras, vom 
9. Oktober 1909 an: »Mir ware es gleich, wer regiert. Wich- 
tig ist nur, wie er regiert.« Ein indischer Herrscher ist viel- 
leicht nicht besser als ein englischer, genausowenig wie ein 
»indischer Rockefeller besser ware wie ein amerikani- 
scher«. Gandhi blickte iiber die nationale Freiheit hinaus 
auf eine soziale Befreiung. Achtunddreifsig Jahre vor der Un- 
abhangigkeit sah das Auge des Propheten die Probleme vor- 
aus, die das unabhangige Indien heute qualen. Nicht die Na- 
tionalitat der Verwalter interessierte ihn, sondern ihre Me- 
thoden und ihre Moral. Diese Sorge um die Wahrheit hinter 
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der Fassade, der Flagge, lenkte seine Bestrebungen von 1915 
an bis zum 30. Januar 1948. Sie erklart auch verschiedene 
ratselhafte Pausen, in denen er den Kampf gegen England 
aufgab. 

Gandhi hatte diese Ideen schon wahrend des ersten Jah- 
res, nachdem er aus Siidafrika nach Indien zuriickgekehrt 
war, bekanntgegeben, obwohl ihm G. K. Gokhale, der Prasi- 
dent der Gesellschaft der Diener Indiens »befohlen« hatte, 
dieses Jahr »mit offenen Ohren, aber mit geschlossenem 
Mund« zu verbringen. Bei den vielen Versammlungen, bei 
denen dankbare Landsleute seine Taten in Siidafrika feier- 
ten, sprach er natiirlich, sprach aber mit schwacher, bei ihm 
ungewohnter Stimme. Wer ihn nicht kannte, war ent- 
tauscht. Sie hatten einen Giganten erwartet, einen Lowen, 
der Smuts besiegt hatte. Statt dessen sahen sie eine magere, 
kleine Gestalt mit einem lacherlich grofen Turban und ei- 
nem flatternden Lendentuch, die sich kaum verstandlich 
machen konnte und obendrein noch seltsame Redensarten 
von sich gab. Ein Foto, das in diesem ersten Jahr aufgenom- 
men wurde, zeigt ihn auf einer Plattform sitzend, die Beine 
verschrankt, nackt bis auf das Lendentuch. Er hielt eine 
Rede—um ihn herum europdisch gekleidete indische Politi- 
ker. Gandhi forderte sie auf, diese Kleidung abzulegen. Wie 
konnten Politiker mit Anziigen aus der Bond Street die Her- 
zen der Bauern erreichen, wie konnten englischsprechende 
Redner an diese Bauern herankommen? 

Aber was hatte man schon mit Bauern zu tun? Die indi- 
schen Nationalisten hofften genauso wie der Kongref, die 
Englander tiberreden zu kénnen, ihnen einen Teil der Macht 
zuriickzugeben. Man las also lieber méglichst akzentfrei 
und angetan mit einem mafgeschneiderten Nadelstreifen- 
anzug (um den englischen Biirokraten zu gefallen) Petitio- 
nen vor und hoffte so, zum Ziele zu kommen. Im unruhigen 
Bengalen hielt man weniger von wohlgesetzten Worten, 
man trainierte Auge und Hand, um die Englander weniger 
zartfiihlend aus dem Land zu befordern. »Nicht durch Ter- 
ror, aber auch nicht durch Gewinsel«, so meinten Gandhi 
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und Tagore, »kénnte die Freiheit zuriickgewonnen wer- 
den.« »Nichts, aber auch gar nichts«, mahnte Gandhi anlaf- 
lich der Eréffnung des Hindu University Central College im 
Jahre 1916 seine illustre ZuhGrerschaft, »aufer unserer Hal- 
tung wird uns die Selbstregierung zuriickbringen.« Die dia- 
mantenbehangenen Maharadschas und ihre Frauen vor sich 
lief er wissen: » Nehmt die Juwelen ab und verwahrt sie zu 
treuen Handen fiir eure indischen Landsleute.« Aber er er- 
wartete nicht, dafs sie das tun wiirden. »Unsere Rettung 
kann nur durch unsere Bauern kommen. Weder die Rechts- 
anwalte noch die Arzte noch die reichen Landbesitzer wer- 
den sie bringen!« 

Gandhi plante als erstes eine Verbesserung der prekaren 
Situation auf den Dorfern. Mehr als 80% der indischen Be- 
volkerung lebte auf dem Lande. Diese Menschen konnten 
weder lesen noch schreiben, waren krank und mutlos. We- 
der eine kleine Oberschicht noch eine fremde Macht wiirde 
die Bauern von ihrer Not erl6sen koénnen. Nur sie selbst 
konnten eine Wendung herbeifiihren. Man mufste den Leu- 
ten inneren Frieden geben, der ihnen mit der Zeit noch 4u- 
Seren Frieden bringen wiirde, eine psychologische Meta- 
morphose also. Wenn das Volk erst einmal von der Wiirde 
des Einzelnen iiberzeugt war, wiirde es auf besseren Lebens- 
bedingungen bestehen, und niemand wiirde es davon wieder 
abbringen kénnen. 

Die Entfernungen in Indien sind grofs, und die Nachrich- 
tentibermittlung ist schlecht. Wenige Leute konnen lesen 
und wenige besitzen Radios. Deshalb ist das Ohr Indiens 
gro und feinnervig. Dieses Ohr begann im Jahre 1916 die 
Stimme eines Mannes zu vernehmen, eines kleinen Man- 
nes, der die Armen liebte und der mutig und schonungslos 
fiir sie eintrat — die Stimme eines heiligen Mannes, der das 
Volk vor den Reichen verteidigte. Wenn ihn auch anfangs 
kaum einer kannte, verbreitete sich doch rasch sein Ruhm. 
Macht, Besitz, Elefanten, Juwelen, Armeen und Polizei sind 
es, die in Indien Gehorsam erwirken. Hingabe aber gewinnt 
das Herz des Inders. 
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Jetzt saf§ Gandhi in seinem Ashram. Im alten Indien wa- 
ren Ashrams religidse Zufluchtsorte fiir Monche. Ashrami- 
ten zogen sich von der Welt zuriick, betrachteten sich von 
innen und von aufen und warteten auf ihr Ende. Gandhis 
Ashram war jedoch eng mit der Welt verbunden. Er wurde 
sogar so etwas wie der Nabel Indiens. Die Inder dachten dar- 
uiber nach, und langsam bewegte man sich auf ein neues Le- 
ben zu. 

Der »Satyagraha Ashram« befand sich zuerst im Kochrab 
und dann fiir immer in Sabarmati, gegeniiber der tiberbevol- 
kerten Stadt Ahmedabad am Sabarmati Flu. Dort wuchs 
Gandhi, mit dem Boden und dem indischen Volk verwur- 
zelt, zum grofsen Mahatma heran. Der Ashram bestand aus 
einer Reihe von niedrigen, weifsgetiinchten Hitten in ei- 
nem Hain von schattenspendenden Baumen. Unterhalb des 
Grundstiicks war der Flu, in dem die Frauen ihre Wasche 
auf flache Steine schlugen und an den seichten Uferstellen 
die Kithe und Biiffel wateten. Rundherum wirkt die Szene- 
rie sehr pastoral, doch sind in der Nahe auch verschachtelte, 
eng zusammenstehende Slumbehausungen. Dort unter den 
haSlichen Schornsteinen der Textilfabriken von Ahmeda- 
bad, dessen Eigentiimer den Ashram finanzierten, wohnten 
in raumlicher Enge die Textilarbeiter. Gandhis Zimmer im 
Ashram war nicht grofer als eine Zelle, an dessen Fenster 
die friiheren Bewohner Eisenstangen angebracht hatten. 
Mit Ausnahme der Zeiten, die er im Gefangnis zubrachte, 
lebte Gandhi sechzehn Jahre in dieser Zelle. Einige der akti- 
ven Fuhrer der Unabhangigkeitsbewegung begannen ihre 
Karriere zu Fiif{ien des Mahatma in Sabarmati. Anfangs 
wurde die Siedlung von 30 Menschen bewohnt, spater 
waren es zweihundert mehr. Die dort lebenden Menschen 
kultivierten die Obstbaume, sponnen, webten, pflanzten 
Getreide, beteten, studierten und unterrichteten in den um- 
liegenden Dorfern. Als ich den Ashram im Jahre 1948 be- 
suchte, fiinfzehn Jahre nachdem Gandhi von dort wegge- 
zogen war, lag immer noch ein Hauch von Frieden und 
Beschaulichkeit dariiber. 
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Bis zum heutigen Tag denkt der Inder mit Wehmut an den 
verlorenen Ruhm seines Landes, und viele suchten die Illu- 
sion der Starke. Gandhi gab sich dieser Versuchung nicht 
hin. Er saf§ unter den Baumen, betete und lief§ sich nicht 
beirren. Langst hatte er aufgehort, den britischen Gentle- 
man nachzuéaffen. Er ahnelte einem Heiligen des Altertums 
und erinnerte sein Volk daran, daf§ es schon viele Eroberer 
gesehen habe. Weil es sich aber selbst treu geblieben sei, 
muften alle einmal wieder gehen. So stellte Gandhi das 
Vertrauen seines Heimatlandes zu sich selbst wieder her. 

Indien hatte immer wieder grofse Manner hervorgebracht, 
die fiir eine nationale Reform arbeiteten. Sie waren leuch- 
tende Planeten am fernen Firmament, glanzende Sterne, die 
ihr Licht auf ein paar Trabanten warfen. Gandhi war fest in 
der heimischen Erde verwurzelt. Er sch6pfte Kraft von den 
Menschen, die auf dieser Erde lebten, und als Gegenleistung 
befruchtete er sie. Er war ein Mann des Volkes, durch das 
Volk und fiir das Volk. 


11 Mahatma Gandhi und die Englander 


Gandhis Wesen, nur das zu tun, was er fiir richtig hielt, war 
der Grund, warum er sich auch Richtungen, zu denen er 
grundsatzlich tendierte, also dem Hinduismus und dem Na- 
tionalismus, nicht unbesehen anpafte. Kein »-ismus« hatte 
von ihm Besitz ergriffen. Er war unabhangig, fiir die tibliche 
Denkweise unberechenbar und deshalb aufregend fiir alle, 
dariiber hinaus schwierig fiir die Englander. » Widerspreche 
ich mir selbst?« fragte er. »Die Logik ist ein Kobold.« Er 
hatte den Mut des Rebellen, heute sich selbst treu zu sein, 
morgen aber ganz anders zu denken. »Mein Ziel ist es 
nicht«, bekannte er, »inter allen Umstanden auf einer be- 
stimmten Einstellung zu beharren, sondern ausschliefilich 
der Wahrheit treu zu bleiben, wie sie sich mir jeweils gerade 
darstellt. Deshalb bin ich von Wahrheit zu Wahrheit ge- 
wachsen...« Sein Pazifismus wuchs langsam, ebenso wie 
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seine Sozialphilosophie. Im Jahre 1914 stellte er auf dem 
Weg von Siidafrika nach Indien aus indischen Studenten ein 
Ambulanzkorps zusammen, das der britischen Armee die- 
nen sollte und konstatierte dann selbstanklagend, da »die- 
jenigen, die nur Verwundete pflegten, deshalb nicht von 
vornherein von der Kriegsschuld freizusprechen seien«. In 
Indien drangte er spdter seine Landsleute, die britischen 
Kriegsplane zu unterstiitzen. »Mir wurde klar«, verteidigte 
er seinen unpopuladren Standpunkt, »daf das britische Em- 
pire gewisse Ideale hat, an denen ich Gefallen finde, und ei- 
nes dieser Ideale ist, daf$ jeder britische Staatsbiirger den 
groftmoglichen Spielraum fiir seine Energie und seine Ehre 
hat... Ich habe mehr als einmal gesagt, dafs die Regierung 
die beste ist, die am wenigsten regiert. Ich habe herausge- 
funden, dafi mich das britische Empire am wenigsten re- 
giert. Deshalb meine Loyalitat zu dieser Regierung.« 

Im Juli 1918 warb er in Stadt und Land fiir die britische Ar- 
mee. »Zwischen Mutigen und Weichlingen kann es keine 
echte Partnerschaft geben. Wir werden als feiges Volk be- 
trachtet. Wenn wir dieses Vorurteil je abschiitteln wollen, 
miuissen wir den Gebrauch von Waffen lernen.« 

Die Bauern in den Dorfern nahmen ihn ins Kreuzverhor: 
»Thr predigt immer Gewaltlosigkeit. Warum sollen wir jetzt 
auf einmal zu den Waffen greifen?« 

»Unser grofses Ziel ist eine Partnerschaft im Empire«, 
antwortete er. Er wiinschte sich fiir Indien denselben Status 
wie Kanada, Australien oder Neuseeland. Der Gedanke ei- 
ner ganzlichen Trennung von England war ihm noch ebenso 
fremd wie auch den meisten indischen Nationalisten. 
»Wenn das Empire zugrunde geht, gehen damit auch unsere 
langgehegten Hoffnungen zugrunde«, argumentierte er. 

Im Jahre 1942 befragte ich Gandhi hinsichtlich seiner 
kriegsfreundlichen Haltung im Ersten Weltkrieg. Er ant- 
wortete: »Ich war gerade aus Siidafrika zuriickgekommen 
und hatte noch keinen Boden unter den Fiifen.« Da sein Na- 
tionalismus zu dem Kompromif bereit war, im britischen 
Empire zu verbleiben, zwang ihn seine Ehrlichkeit dazu, 
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auch hinsichtlich seines Pazifismus Kompromisse zu 
schlief{en und fiir die britische Armee zu werben. Realis- 
mus triumphierte tiber Religion. Politik verwdsserte seinen 
Pazifismus. 

Seit seiner Riickkehr aus Siidafrika hatte er erst einen ein- 
zigen Zusammenstof mit den Englandern gehabt. Es be- 
gann wahrend der jahrlichen Versammlung des indischen 
Nationalkongresses im Dezember 1916 in Lucknow. »Ein 
Bauer«, erzahlte Gandhi, »kam auf mich zu. Er sah aus wie 
jeder andere indische Bauer, arm und ausgemergelt, und 
sagte: Ich bin Rajkumar Shukla. Ich komme aus Champa- 
ran und ich mochte gerne, daf Sie mit in meinen Bezirk 
kommen.«« Gandhi hatte von diesem Ort noch nie etwas 
gehort, der im Staat Bihar am Fufe des Himalaya liegt, nahe 
dem Ko6nigreich Nepal. Dort hatten die Landpachter 
Schwierigkeiten mit den britischen Grundbesitzern. Ob er 
nicht kommen und sich ihre Sorgen anhoren wolle, fragte 
der Bauer. Der Mahatma berief sich auf andere Pflichten, 
aber Shukla folgte ihm, wohin er auch ging, und schlieSlich 
bis zum Ashram. Wochenlang war er nicht von Gandhis 
Seite gewichen. Immer wieder trug er Gandhi seine Bitte 
vor. 

Shuklas Hartnackigkeit beeindruckte Gandhi, und er ver- 
einbarte mit ihm fiir einige Monate spater ein Treffen in 
Kalkutta. Shukla erwartete Gandhi zum verabredeten Zeit- 
punkt bereits. Geduldig wartete er, bis Gandhi sich fir ihn 
Zeit nehmen konnte. Dann reisten sie zusammen nach 
Champaran. 

Gandhi eruierte gewissenhaft die Situation. Zuerst 
suchte er die britische Pflanzervereinigung auf. Der Sekre- 
tar wehrte ab: er konne an Aufenstehende keine Informa- 
tionen weitergeben. Gandhis Einwand, kein Aufenstehen- 
der zu sein, machte den Sekretar nicht gesprachsbereiter. 
Als nachstes wandte er sich an den britischen Distrikts- 
kommissar, der »mich einzuschiichtern versuchte und mir 
riet, abzureisen...« Gandhi blieb. Die Situation in der Re- 
gion stellte sich ihm so dar: iiber eine Million Bauern kulti- 
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vierten von Englandern gepachtetes Land. Es war ihnen frei- 
gestellt, Reis, Weizen, Mais, Gerste oder was immer sie 
wollten, anzupflanzen, nur 15% der Felder muften mit In- 
digo bebaut werden. Die Indigo-Ernte mufte als Pacht fur 
das gesamte Ackerland abgefiihrt werden. In den friihen Jah- 
ren des 20. Jahrhunderts hatte die chemische Industrie in 
Deutschland synthetischen Indigo entwickelt. Der Welt- 
markt fiir natiirlichen Indigo geriet zunehmend in Absatz- 
schwierigkeiten und brach schlieSlich zusammen. Die Bau- 
ern wurden deshalb angewiesen, keinen Indigo mehr anzu- 
bauen. Gleichzeitig erhéhte sich die Pacht. Diese Erhohung 
begriindete man mit einem alten Abkommen, demzufolge 
die Pacht erhoht werden konnte, wenn ein Bauer den Indigo- 
Anbau aufgab. Aber die Bauern hatten von dem syntheti- 
schen Indigo erfahren, und sie wufsten deshalb, daf es vor al- 
lem das Interesse der Pflanzer war, daf$ kein Indigo mehr an- 
gebaut wiirde. Deshalb widersetzten sie sich der Pachterho- 
hung. Die Pflanzer reagierten mit Gewalt. Pachter wurden 
k6rperlich geziichtigt, ihre Hauser ausgepliindert, ihr Vieh 
auf kleinsten Weiden zusammengepfercht. Unter diesem 
Druck unterschrieben Tausende ihr Einverstandnis zur 
Pachterhohung. Die Schwierigkeiten hatten im Jahre 1912 
begonnen. Die Bauern waren ebenso verbittert wie macht- 
los. Diese mifliche Lage hatte Rajkumar dazu veranlaft, ge- 
duldig Gandhis Schritten zu folgen, bis dieser ihm schlief- 
lich im Jahre 1917 in seine Heimat folgte. 

Als der Mahatma eines Tages auf seinen Erkundungszii- 
gen auf einem Elefanten durch ein Dorf ritt, holte ihn ein 
Polizist ein und brachte ihn zuriick in die Stadt. Dort han- 
digte man ihm die offizielle Aufforderung aus, Champaran 
unverziglich zu verlassen. Er unterschrieb sie, fiigte jedoch 
auf der Riickseite hinzu, daf er sich dieser Anordnung wi- 
dersetzen wiirde. Das brachte ihn schon am nachsten Tag 
vor Gericht. 

Vor dem Gerichtsgebaude drangten sich Tausende von 
Bauern, die gehort hatten, daf§ der Mahatma, der gekommen 
war, um ihnen zu helfen, deshalb jetzt Schwierigkeiten mit 
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den Behorden hatte. Die Polizei ersuchte Gandhi, ihr zu hel- 
fen, die 6ffentliche Sicherheit zu gewahrleisten, und er er- 
klarte sich sofort dazu bereit. Der Beweis schien ihm er- 
bracht, daf§ die bis dahin uneingeschrinkte Macht der Be- 
horden seiner Herausforderung nicht standgehalten hatte. 

Vor dem Gericht bekannte sich Gandhi schuldig. Er hatte 
sich der Aufforderung, Champaran zu verlassen, widersetzt 
»nicht aus mangelndem Respekt vor gesetzlicher Autoritat, 
sondern aus Gehorsam gegeniiber dem hoheren Gesetz un- 
seres Lebens, namlich der Stimme des Gewissens«. Er fragte 
nach dem Strafmafs, welches ihm das Gericht fiir dieses Ver- 
gehen zudiktieren wolle. 

Das Hohe Gericht lief wissen, daf$ es sich zwei Stunden 
zur Beratung zurtickziehen und dann das Urteil verkiinden 
wolle. Bis dahin diirfe sich Gandhi nach Zahlung einer Kau- 
tion frei bewegen. Als der Gerichtshof wieder zusammen- 
trat, erklarte der Richter, er werde das Urteil erst in einigen 
Tagen sprechen. In der Zwischenzeit sollte der Mahatma 
frei sein. Nach einigen Tagen wurde aber das Verfahren auf 
hGhere Weisung hin eingestellt. Gandhi triumphierte: der 
biirgerliche Ungehorsam hatte gesiegt — zum erstenmal in 
Indien! 

»Was ich tat«, erklarte Gandhi, »war nichts Besonderes. 
Ich bewies nur, dafs die Englander auch nicht in meinem 
Heimatland nach Belieben herumkommandieren konnen.« 
Ganz so gewohnlich, wie Gandhi seine Beweisfithrung 
sieht, war diese aber fiir sein Land gewifs nicht. 

Gandhi blieb sieben Monate in Champaran und kam spa- 
ter noch zweimal zu kurzen Aufenthalten zurtick. Aber sein 
erster Aufenthalt auf die flehentliche Bitte eines armen 
Landpdachters hin, der nur einige Tage hatte dauern sollen, 
hatte sich immerhin auf fast ein volles Jahr verlangert. Die 
Landherren verzichteten auf eine weitere Erhohung des 
Pachtschillings und erstatteten sogar 25% der bereits einge- 
zogenen Erhohungen zurtick. Gandhi war der Meinung, es 
ware von geringer Wichtigkeit, wieviel die Pflanzer zuriick- 
erstatteten, sondern daf} sie es iberhaupt taten. 
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Wahrend seines Aufenthalts in diesem Distrikt lief 
Gandhi einen Arzt fiir die Bauern und einen Lehrer fiir die 
Kinder nachkommen. Auch Kasturbai half bei der Aufkla- 
rungsarbeit mit und lehrte die Frauen Hygiene. 

Die Champaran-Affaire war nach einem fiir Gandhi typi- 
schen Schema abgelaufen. Urspriinglicher Beweggrund fiir 
Gandhis Bemiihungen war nicht der Grund, sich den briti- 
schen Behorden zu widersetzen, sondern der Wunsch, das 
Elend der Armen zu mildern. Gandhis Politik erklarte sich 
aus den Problemen von zahllosen Armen und Entrechteten. 
Seine Zuneigung galt dem Menschen in seinem Kampf im 
Alltag. Und er lief es nicht nur beim guten Willen bewen- 
den, sondern er half tatsachlich. 

Bevor er Champaran verliefi, organisierte Gandhi einen 
Ausschuf, der sich aus rrnommierten RechtsanwaAlten von 
Bihar zusammensetzte und der die Aufgabe hatte, die Pach- 
ter vor tiberzogenen Ubergriffen und Forderungen seitens 
der Landbesitzer zu schtitzen. Auch Rajendra Prasad, der 
spatere Prasident des freien Indien, gehorte zu diesem Gre- 
mium. Die indischen Rechtsanwalte wollten Charles Freer 
Andrews, einen englischen, pazifistisch denkenden Missio- 
nar, der Gandhis Schiiler geworden war, in ihren Reihen ha- 
ben. Andrew stimmte dem zu, aber Gandhi hatte Einw4nde. 
»Ihr denkt«, ziirnte er, »es ware in diesem ungleichen 
Kampf niitzlich, einen Englander auf eurer Seite zu haben. 
Das beweist nur, wie schwach euer Herz ist. Die Sache, fiir 
die ihr kampft, ist aber gerecht, und ihr mui$t euch auf euch 
selbst verlassen, um diesen Kampf zu gewinnen.« 

»Er hatte recht«, kommentierte Rajendra Prasad spater 
einmal Gandhis Rede, »und wir wuften keine Antwort.« 

Gandhi hatte in Champaran Wert darauf gelegt, das Be- 
wuftsein seiner Landsleute zu steigern, weil er davon aus- 
ging, daf} die Englander gentigend Fahigkeiten aufbrachten, 
sich politisch anzupassen. Wenn die Inder durch Disziplin, 
Einheit, Wiirde und Zuverlassigkeit zeigten, daf§ sie mehr 
Freiheit verdienten, wiirde England dies gewahren. Diese 
These wurde wirkungsvoll dokumentiert, als im Dezember 
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1916 der Lucknow Pakt zwischem dem vorwiegend hindui- 
stischen, indischen Nationalkongref§ und der moslemi- 
schen Liga angenommen wurde. Der Prasident der mosle- 
mischen Liga, Mohammed Ali Jinnah, sagte, da seine Or- 
ganisation »jetzt mit dem indischen Nationalkongref zu- 
sammen bereit ware, fiir alle patriotischen Bestrebungen im 
Lande zu kampfen«. Nachdem sich jetzt also Hindus und 
Moslems, die beiden grofen religids-politischen Strémun- 
gen im Lande, zu kooperativem Vorgehen geeinigt hatten, 
war man neugierig, wie sich das britische K6nigshaus zu der 
Eingabe des Kongresses stellte, daf »Indien von seinem Sta- 
tus als Kolonie zu dem eines gleichgestellten Partners im 
Empire neben den sich selbstverwaltenden Dominions auf- 
steigen moge«. Hoffnungen in dieser Richtung verstarkten 
sich noch, als Sir Edwin S. Montagu zum Staatssekretar fiir 
Indien ernannt wurde. Er kiindigte in der Tat am 20. August 
1917 im englischen Unterhaus eine neue englische Politik 
an, die nicht nur »den wachsenden Einbezug von Indern in 
alle Verwaltungsbereiche« vorsah, sondern auch die Ein- 
richtung von »Institutionen der Selbstverwaltung mit 
Blickrichtung auf die progressive Verwirklichung einer 
selbstverantwortlichen Regierung in Indien als integrierter 
Teil des Britischen Empire.«. Diese Worte wurden als Ver- 
sprechen fiir einen baldigen Dominion-Status genommen. 
Weite Kreise in Grofsbritannien hatten Verstandnis fir 
die legitimen Wiinsche Indiens. Selbst weniger liberal Ge- 
sinnte muften angesichts der Tapferkeit von einer halben 
Million Inder im gerade tiberstandenen Krieg zugeben, dafs 
die Riickkehr zum stumpfen Vorkriegsimperialismus ein- 
fach nicht mehr moglich war. Zudem war nicht zu tiberse- 
hen, daf Prasident Wilsons Selbstbestimmungsdoktrin die 
Kolonialvélker in héchstem Mae aufgewihlt hatte. 
Lange war es her, dafs Robert Clive von den blutriinstigen 
»Kampfen, Machenschaften, Schikanen, Intrigen, Ranken 
und weif Gott was noch« berichten konnte, mit denen Eng- 
land in Indien die Macht ergriff. Lange war es her, dafs die 
Gerichtsverhandlung gegen den Generalgouverneur Warren 
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Hastings vom Februar 1788 bis zum April 1795 verwerfliche 
Skrupellosigkeiten und Korruption aufgedeckt hatte. Ein 
Jahr nach dem Aufstand im Jahre 1857 war die Herrschaft 
der East India Company beendet, und Konigin Viktoria 
iibernahm die Regierung Indiens. Lord Canning wurde ihr 
erster Vizekonig, und schrittweise erhielt Indien eine »sau- 
bere« britische Verwaltung. Andererseits konnte der briti- 
sche Imperialismus jedoch weder seine Urspriinge verleug- 
nen, noch seine Angste totschweigen. »Schlieflich sind wir 
die Besatzungsmacht«, sagte Lord Linlithgow, der britische 
Vizekonig im Jahr 1942 zu mir. »Seit dem Aufstand haben 
wir gezogert, den Indern Waffen in die Hand zu geben.« Von 
1858 bis 1947 blieb die Herrschaft die einer Besatzungs- 
macht. Die Englander hatten nie gelernt, wie Inder zu den- 
ken oder zu fiihlen, obwohl sich viele englische Beamte fiir 
Indien aufopferten und nach zwanzig oder mehr Jahren im 
Lande sich dort wie zu Hause fiihlten. Sie gingen als 
Freunde, wenn sie schlieSlich nach England zuriickkehrten. 
Sie bemiihten sich bis zur Selbstaufgabe, um mit schwieri- 
gen Problemen und schwierigen Menschen fertigzuwerden, 
deren Dankbarkeit sie spiiren wollten, die ihnen jedoch nur 
sehr selten entgegengebracht wurde. 

Die Briten waren die Herren im Haus des anderen. Ihre 
Anwesenheit allein war eine Erniedrigung. Imperialismus 
ist die Regierung fremder Menschen durch Fremde fiir ein 
fremdes Volk. Er nimmt fiir sich das Recht in Anspruch, an- 
dere Leute zu regieren, denen man eine Selbstverwaltung 
entweder nicht zutraut oder nicht zugesteht. Selbst wenn 
die Englander aus Indien das Land gemacht hatten, in dem 
Milch und Honig flief{en — immerhin haben sie es fertigge- 
bracht, dafS§ in einigen Wiistenstrichen reichlich Wasser 
flief$t — hatte man sie nicht gemocht. Unterwerfung erzeugt 
den Wunsch nach Befreiung. Der Imperialismus grabt sich 
also sein eigenes Grab. Geliebte Kolonisatoren gibt es ein- 
fach nicht. 

Mit dem Beginn des 20. Jahrhunderts stieg die Zahl der ge- 
bildeten Inder, und auch ein Mittelstand hatte sich eta- 


80 


bliert. Zahlreiche Inder, die in Industrie und Handel reich 
geworden waren, winschten sich mehr wirtschaftlichen 
Spielraum. Nur der Weg zur Macht war den Einheimischen 
verschlossen. Der Sieg der Japaner gegen die Russen in den 
Jahren 1904 und 1905 (das erstemal, daf ein farbiges, asiati- 
sches Land weifse Europder besiegt hatte}, gab der indischen 
nationalistischen Opposition neuen Auftrieb gegen Eng- 
land. 

Eine Gruppe britischer Politiker wollte der indischen 
Feindseligkeit mit Blut und Eisen entgegentreten, eine an- 
dere wollte sie mit Reformen beruhigen. Lord Dufferin, der 
britische Vizek6nig, ahnte wohl ein Aufbegehren des Vol- 
kes voraus und griindete den indischen Nationalkongref,, 
der das Sturmesbrausen in ruhige, kontrollierbare Bahnen 
lenken sollte. Nachfolgende Vizekonige gaben ihren Segen 
dazu. Aber die Blut- und Eisen-Autokraten konnten sich 
mit den Gemafigten nicht einigen. 

Uber viele Jahre hinweg war die Politik des britischen K6- 
nigreichs gleichermafen gepragt von seiner Welterfahren- 
heit und seiner Machtlust. Man gab nach aufen hin so viel 
Macht ab, wie die Umstande es verlangten, gab aber dabei so 
wenig von der Substanz auf, wie es die Bedingungen zulie- 
fen. Konzessionen wirkten sich fast immer negativ im 
Sinne des Konigreichs aus, und so gab es immer mehr Stim- 
men dafiir, iberhaupt keine Zugestandnisse mehr zu ma- 
chen. Der Hunter Report aus dem Jahre 1920, ein offizielles 
britisches Dokument, charakterisiert diese unnachgiebige 
Haltung. Der Bericht zitiert General Drake-Brockmann aus 
Delhi: »Harte ist das einzige, wovor der Asiate Respekt 
hat.« Diese Meinung hatte viele Freunde innerhalb der briti- 
schen Regierung. Feldmarschall Lord Roberts Uberzeugung 
schlagt in die gleiche Kerbe: »Allein das Bewuftsein der 
dem Europder angeborenen Uberlegenheit hat uns Indien 
gewonnen. Wie gut ausgebildet und wie klug auch immer 
ein Einheimischer sein mag oder wie tapfer er sonst auch ist, 
ich glaube, daf kein Rang, den wir ihm verleihen, ihn einem 
britischen Offizier gleichwertig machen kann.« 
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Den Indern war diese abwertende, beleidigende Einstel- 
lung ihrer Besatzer bekannt. Sir Edwin Montagu charakteri- 
sierte die britische Herrschaft in Indien als »weitaus zu hél- 
zern, weitaus zu eisern, weitaus zu unbeweglich und weit- 
aus zu vorsintflutlich, um dem Zweck in unserer modernen 
Zeit dienlich zu sein«. Sie war ein pflanzlich-mineralischer 
politischer Dinosaurier, der unfahig war, sich zu andern, da- 
bei aber von Reaktiondren in London und Dummko6pfen in 
Delhi gefiittert und am Leben gehalten wird. Montagu hatte 
den Indern sein Versprechen, sie in den Dominion Status zu 
erheben, gegeben, als gerade das Kriegsgliick der Englander 
zu schwinden begann, und mehr als ein Stiick Pergament 
blieb von dieser Hoffnung nicht iibrig. Als dann Frieden war 
und sich nichts fiir die Inder geandert hatte, lief das ent- 
tauschte indische Volk Amok. 

Auch Gandhi war enttduscht. Sein Geist war ein 
Schlachtfeld, auf dem die Riicksicht standig mit der Leiden- 
schaft kampfte. Zwar war er bereit, fiir einen Grundsatz zu 
sterben, jedoch zog er es vor, einen Kompromifs herbeizu- 
fiihren oder durch Schiedsspruch zu schlichten. Er war von 
Natur aus sowohl Kampfer wie Friedensstifter. Er hoffte auf 
eine erspriefiliche Zusammenarbeit mit den Englandern 
und winschte sich sehnlich, daf§ das zwanzigste Jahrhun- 
dert dem alten Dinosaurier den Garaus machen wiirde. 

Als aber der Dominion-Status auf die lange Bank gescho- 
ben wurde und statt dessen die repressiven Mafnahmen der 
Kriegszeit wieder eingefiithrt wurden, unternahm der Ma- 
hatma seine erste vorsdtzliche Handlung gegen den briti- 
schen Imperialismus in Indien. 
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Geheimtribunale hatten Menschen in allen Teilen Indiens 
wegen Aufwiegelei und Opposition verurteilt. Bal Gangahar 
Tilak, Indiens angesehenster Nationalist, war ebenso im 
Gefangnis wie Mrs. Annie Besant, die in Irland geborene 
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Theosophin und brillante Rednerin, die nach Indien gekom- 
men war, um hier zu leben und zu arbeiten. Zwei einflufrei- 
che moslemische Fiihrer, die Briider Shaukat und Moham- 
med Ali waren ebenfalls im Gefangnis und mit ihnen tau- 
send andere Nationalisten. Die Berichte in den Zeitungen 
liber das Geschehen im Lande waren durch die Zensur der 
Kriegszeit verstummt. 

Als der Erste Weltkrieg im November 1918 endete, erwar- 
teten die Inder wieder jene grofsziigigen biirgerlichen Frei- 
heiten, die sie unter britischer Herrschaft in normalen Zei- 
ten genossen hatten. Es gab ein béses Erwachen, als die 
strengen Kriegsmafsnahmen durch die Rowlatt Acts vom 
New Delhi Imperial Legislative Council am 18. Marz 1919 
bestatigt wurden. Gandhi war dagegen zu Felde gezogen und 
nannte diese Gesetzgebung »ungerecht, dem Grundsatz der 
Freiheit entgegengesetzt und die Grundrechte des Men- 
schen, auf denen die Sicherheit der Gemeinschaft als Gan- 
zes und die des Staates selbst beruht, zerst6rend«. Er war ar- 
gerlich. Der Mahatma bedeutete fiir seine ohnmachtige Na- 
tion ein Symbol der Starke. Trotz seiner auferlichen Zer- 
brechlichkeit strahlte er Kraft aus, er handelte selbstsicher 
und hatte Erfolg. Indien war seiner friiheren Starke beraubt 
worden, so dachten die Inder. Gandhi wiirde seinem Land 
die Lebenskraft wieder zuriickbringen. Aber alle Proteste 
gegen die Rowlatt Gesetze blieben ungehort. Die Inder zahl- 
ten nicht, Gandhi zahlte nicht — was war zu tun? 

Gandhi, der sich nach einer durch diadtetische Experi- 
mente selbstverschuldeten Ruhr in Madras langsam wieder 
erholte, suchte nach einer Losung. Eines Morgens kindigte 
er seinem Gastgeber Chakravarti Rajagopalachari, dem spa- 
teren Generalgouverneur von Indien, gegeniiber an: »Letzte 
Nacht kam mir in einem Traum die Idee, daf§ wir einen Ge- 
neralstreik ausrufen sollten.« Ein vollstandiges Aussetzen 
jeglicher wirtschaftlicher Aktivitat — geschlossene Laden, 
stillstehende Fabriken, Schiffe, deren Ladung nicht geloscht 
wird, geschlossene Banken — da wiirden alle mitmachen und 
so Einigkeit, Disziplin und Starke demonstrieren. 
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Ein Hartal, also ein Generalstreik, dauert einen, zwei oder 
drei Tage. Gleichzeitig sollte ein Satyagraha-Feldzug den 
Widerstand gegen die Beschrankungen der biirgerlichen 
Freiheiten noch starker zum Ausdruck bringen. Es war ge- 
plant, als erstes die von der Regierung verbotene Literatur 
zu verkaufen. Gandhi war gliicklich, als sechshundert Man- 
ner und Frauen den Satyagraha-Appell unterzeichneten, 
aber viele spotteten iiber die geringe Zahl. »Ob der Pudding 
gut ist, merkt man erst beim Essen«, antwortete Gandhi. Er 
hatte in Siidafrika schon mit weit weniger Leuten Siege er- 
rungen. »Sogar eine so machtige Regierung wie die Indiens 
wird klein beigeben miissen«, war er sich sicher, »wenn wir 
nur mit ganzem Herzen hinter unserer Sache stehen. Wir 
miissen versuchen, den religidsen Geist in die Politik einzu- 
bringen. Es ist ein Unding, weiter an eine Vergeltungsdok- 
trin zu glauben. Wir wollen Haf§ nicht mit Hafs, Gewalt 
nicht mit Gewalt, Bosem nicht mit B6sem begegnen... Tut 
Gutes dem, der euch Boses erleiden aft. « 

»Nichts ist unmoéglich«, schlof$ er. Dieser Schliisselsatz 
war erfullt vom Glauben an sich selbst, an das Volk, an 
Gott. 

Der Hatal war auferordentlich erfolgreich. Gandhi 
nannte ihn ein »wundervolles Schauspiel«. Aber er kannte 
seine Landsleute noch nicht gut genug. Er hatte ihre Nei- 
gung zu Gewalttatigkeit unterschatzt. In den grofsen Stad- 
ten war der Streik von Brandstiftung, Zerst6rung von Tele- 
grapheneinrichtungen, Pliinderung von Laden, Blockierung 
von Zigen und tatlichen Beleidigungen gegen Englandern 
begleitet. Zur BufSe fastete Gandhi drei Tage und forderte 
seine Gefolgsleute auf, ebenfalls vierundzwanzig Stunden 
zu fasten. Dann erhielt er weitere Nachrichten iiber Aus- 
schreitungen auch in kleineren Stadten. Das veranlafte ihn, 
am 18. April 1919 die Satyagraha-Aktion abzubrechen. Es 
sei ein »himalayagrofer Fehler« von seiner Seite gewesen, 
teilte er dem Volk mit. »Ich muf jetzt eine Pause machen 
und tiberlegen, wie man der Situation am besten beikom- 
men k6nnte.« Er hatte keine Bedenken, sein Gesicht zu ver- 
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lieren, als er seinen Fehler zugab. Er kannte das Verlangen 
des Diktators nach Unfehlbarkeit nicht. Im Gegenteil, »nur 
wenn man seine eigenen Fehler mit einer konvexen Linse 
sieht und genau das Gegenteil bei den Fehlern anderer tut«, 
schreibt er in seiner Autobiographie, »ist man in der Lage, 
die beiden in der richtigen Relation einzuschatzen«. Er 
stellte seine eigenen Irrungen iibertrieben dar und vernied- 
lichte die seines Nachbarn. Irgend jemand deutete einmal an, 
dafs er seine moralische Autoritat verlieren konnte. »Morali- 
sche Autoritat wird nie bewahrt, indem man sie festzuhalten 
versucht«, war seine Antwort. »Sie kommt, ohne daf§ man 
nach ihr sucht, und bleibt, ohne daf$ man dazu etwas tun 
miufte.« Inihm wohnte moralische Autoritat. Nichts, auch 
nicht der grofste Fehler oder der gro&te Miferfolg konnten 
dieser moralischen Autoritat etwas anhaben. 

Die schlimmsten Gewalttatigkeiten im Anschluf an den 
Generalstreik ereigneten sich in der Provinz Pandschab, vor 
allem in Amritsar. Diese 150000 Einwohner zahlende Stadt 
war die heilige Stadt der Sikhs, jener Religionsgemein- 
schaft, deren mannliche Mitglieder man an ihren vollen 
Barten und ihren Turbanen erkennen konnte. Hier zeigte 
sich am deutlichsten, wie gefahrlich die Feuer waren, die in 
indischen und britischen Herzen schwelten. Zwei Hartals, 
am 30. Marz und am 6. April, waren laut Angaben der briti- 
schen Hunter Kommission, die sich mit den Vorgéngen im 
Lande zu befassen hatte, ohne Zwischenfall verlaufen. »Eu- 
ropder konnten sich ungefahrdet in der Menge bewegen.« 
Am 9. August wiesen die Behorden zwei Kongrefleiter aus 
der Provinz aus. Es waren dies Dr. Saifuddin Kitchlew, ein 
Moslem, derselbe, den Stalin kurz vor seinem Tod im Marz 
1953 empfing, und Dr. Satyapal, ein Hindu. »Aus Zorn tiber 
die Regierungsentscheidung, die beiden Lokalpolitiker aus- 
zuweisen«, heifst es im Hunter Report, »wititete der Mob in 
den Strafen. Drei bekannte Englander wurden getotet.« 

Zwei Tage nach diesen Ubergriffen tibernahm Brigadege- 
neral Reginald E. H. Dyer, ein britischer Armeeoffizier, der 
in Indien geboren und ein alter Indienhase war, in Amritsar 
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das Kommando. Am 12. April erlief§ er eine Proklamation, 
die Zusammenkiinfte und Versammlungen verbot. »Aber«, 
so hie es im Hunter Report, »offensichtlich wurde die Pro- 
klamation in vielen Teilen der Stadt nicht zur Kenntnis ge- 
nommen.« 

Dann berichtet der Hunter Report von dem Massaker auf 
dem Jallianwalla Bagh, das die nachfolgenden Jahre in der 
Geschichte Indiens so nachhaltig beeinflussen sollte. »Etwa 
um ein Uhr«, heif$t es im Text, »erfuhr General Dyer, daf 
das Volk fiir halb fiinf Uhr eine grofe Versammlung plante.« 
Als man ihn befragte, warum er nicht versucht habe, dies zu 
verhindern, antwortete er: Ich begab mich hin, sobald ich 
konnte. Ich mufte erst iiber die Sache nachdenken.« « 

»Auf unsere Fragen hin«, berichtet der Hunter Report, 
»erklarte er (Dyer), daf$ sein Entschluf gefafst war, als erim 
Auto vorfuhr; wenn man sich seinem Versammlungsverbot 
widersetzt hatte, wiirde er sofort SchiefSbefehl geben.« 

»Ich war entschlossen«, bekannte er, »alle Rebellen zu er- 
schiefien.« 

Der Jallianwalla Bagh, fiihrt der Bericht aus, »ist ein recht- 
eckiger, unbebauter Platz, an dem an einigen Stellen Bau- 
material und Triimmer herumliegen. Er ist fast ganz von 
Gebaudemauern umschlossen, die nur wenige schmale Zu- 
gange offenlief$en. General Dyer betrat den Platz an einem 
Durchlaf, an dem an beiden Seiten Erde aufgeschiittet war. 
Auf der gegentiberliegenden Seite des Platzes hatte sich eine 
grofie Menschenmenge versammelt, zu der ein Mann auf ei- 
ner Plattform sprach. Etwa 120 m davon entfernt stellte Ge- 
neral Dyer seine Soldaten auf.« Dyer schatzte die Men- 
schenmenge auf etwa zehn- bis zwanzigtausend Personen. 
»Feuerwaffen waren nicht zu sehen, aber méglicherweise 
trugen einige der Leute Stécke bei sich«, vermutet der Hun- 
terbericht. 

Dyer kam mit fiinfundzwanzig Gurkhas aus Nepal und 
fiinfundzwanzig Baluchia aus Baluchistan, die mit Geweh- 
ren bewaffnet waren, vierzig nur mit Messern bewaffneten 
Gurkhas und zwei Panzerwagen. 


86 


Der Hunterbericht gibt das Kreuzverh6r wie folgt wieder: 
» Frage: Nehmen wir einmal an, der Zugang ware grof genug 
fiir die Panzerwagen gewesen, hatten Sie dann das Feuer mit 
Maschinengewehren er6ffnet? Antwort: »Ich glaube schon, 
ja!« Die Panzerwagen waren also zu grofs, um durch den 
schmalen Durchgang auf dem Platz auffahren zu konnen. 
Der Bericht fahrt fort: »Sobald General Dyer zu dem Bagh 
gekommen war, liefS er auf beiden Seiten des Eingangs je 
fiinfundzwanzig Soldaten in Stellung gehen. Er hielt es 
nicht fiir notig, die Menschen aufzufordern, die verbotene 
Versammlung aufzulosen, da sie ja seinen Erlaf, mifSachtet 
hatten, und gab seinen Leuten Feuerbefehl. Die Soldaten 
schossen zehn Minuten lang in die Menge.« 

»Als das Feuer er6ffnet wurde, versuchten die Leute da- 
vonzulaufen. Im ganzen wurden 1650 Schiisse abgegeben... 
Man schof Einzelfeuer, keine Salven...379 Menschen wur- 
den getdtet« und (nach Schatzung der Kommission) etwa 
dreimal so viele verwundet, also zirka 1130 Menschen. An- 
ders ausgedriickt: 1516 Treffer auf 1650 Schufs. Die Menge 
war eine perfekte Zielscheibe. Die meisten hatten sich auf 
die Seite des Platzes mit der niedrigsten, nur etwa 1,50 m 
hohen Mauer gefliichtet. Dyer befahl seinen Soldaten, dort- 
hin zu zielen. Er wurde von der Kommission dazu befragt: 
»Ist es richtig, dafs Sie jeweils dorthin schiefsen lief{en, wo- 
hin gerade die meisten Menschen flohen? Antwort: Das ist 
richtig. « 

General Dyers eigene Darstellung des Geschehens an 
seine militarischen Vorgesetzten, die im Hunter Report in 
Kursivschrift wiedergegeben ist, lautet: »Es ging nicht mehr 
einfach darum, die Menge zu zerstreuen, sondern eine mo- 
ralische Wirkung nicht nur auf die Anwesenden, sondern 
auf die gesamte Provinz Pandschab auszutiben. Somit 
stellte sich fiir mich die Frage, ob meine Entscheidung eine 
unverhdltnismdfige Harte bedeutete.« 


»Ich war der Uberzeugung, wirklich eine gute Tat voll- 
bracht zu haben«, fate Dyer seine Einstellung zum Massa- 
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ker am Jallianwalla Bagh zusammen. Aber die Hunter Kom- 
mission (deren Ermittelungen im East India Report of the 
Commitee Appointed by the Government of India to Inve- 
stigate the Disturbances in the Punjab, etc. London, His 
Majesty’s Stationary Office, 1920. Cmd 681, abgedruckt 
sind) kam zu dem Entschluf: »Dies war ungliicklicher- 
weise eine verfehlte Pflichtauffassung.« 


13 Der Weg ins Gefdngnis 


Gandhis Antwort auf das Blutbad in Amritsar war, die Ko- 
operation einzustellen. Er rief dazu auf, englische Waren, 
englische Ehrungen, englische Gerichtshdfe, englische 
Schulen und die Arbeit bei englischen Institutionen zu boy- 
kottieren. 

Im Dezember des gleichen Jahres erlaubte die Regierung, 
daf} die jahrliche Kongref{$versammlung in der Nahe des 
Platzes stattfinden durfte, wo das Blutbad geschehen war. 
Sie lief} auch zwei moslemische Nationalisten, Shaukat 
und Mohammed Ali, frei, die sich vom Gefangnis aus direkt 
zur Versammlung begaben. Im gleichen Monat verkiindete 
der englische K6nig quasi als Trostpflaster auf die tiefen 
Wunden, die General Dyers Vorgehen geschlagen hatte, daf 
die Montagu-Chelmsford-Reformen und einige der Provin- 
zialministerien an die Inder iibergeben wiirden. »Eine neue 
Ara hat begonnen«, erklarte der Monarch. 

Gandhi schépfte wieder Hoffnung. Er forderte den Kon- 
gre auf, die Reformen zu billigen und deren Durchfiihrung 
zu unterstutzen. Er gab seine Politik der Nicht-Zusammen- 
arbeit auf, die er einen Monat zuvor initiiert hatte, und riet 
zur Kooperation. »Vertrauen ist eine Tugend«, begriindete 
er seine jetzige Entscheidung. »Miftrauen entsteht nur aus 
Schwache.« Er wufte, daf$ seine Landsleute nicht fiir 
Schwachlinge gehalten werden wollten. 

Gandhis Autoritat wuchs. Er entstammte der Mittel- 
klasse, und diese Mittelklasse starkte ihm den Riicken in 
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der Politik. Bei den jahrlichen KongreSversammlungen ab 
1919 dominierten Delegierte aus der indischen Mittel- 
klasse. Auch die Armen nahmen daran teil. 

Der Kongref} stimmte folglich einer Resolution fiir die 
Montagu-Chelmsford-Reformen zu. 

Aber Tilak, Jinnah und andere fiihrende Nationalisten 
kritisierten die Reformen (die auch weit entfernt vom Do- 
minion-Status waren). Man war enttauscht hinsichtlich der 
gegebenen britischen Versprechungen. Die jiingere Genera- 
tion hatte wenig Vertrauen zum britischen Empire. Lord 
Chelmsford, der damalige britische Vizekonig, klagte Dyer 
nicht an, und der Hunter Report mifbilligte zwar das Vorge- 
hen des Generals, schwieg sich jedoch hinsichtlich Vorkeh- 
rungen aus, damit so etwas nicht mehr vorkommen konnte. 
Die Moslems waren zudem erziirnt tiber die unerbittlichen 
Friedensbedingungen der Englander gegeniiber der Tiirkei, 
einer islamischen Nation, und dariiber, dafs der Sultan und 
damit die Wiirde des Kalifen abgesetzt worden waren. 

Immer bereit, Hindus und Moslems zu vereinigen, immer 
fiir die Belange der Jugend aufgeschlossen und immer emp- 
findlich gegeniiber Abweichungen von hochgesteckten 
Normen der Moral, kehrte Gandhi zur Politik der Nicht-Zu- 
sammenarbeit zuriick. Im Dezember 1920 widerrief die 
jahrliche Kongref$versammlung in Nagpur ihre Entschei- 
dung vom Vorjahr und stimmte gegen die Kooperation mit 
England. Gandhi selbst sandte seinen beiden Auszeichnun- 
gen, die ihm in Siidafrika verliehen worden waren, an den 
Vizekonig zuriick und begriindete diesen Schritt in einem 
Begleitbrief folgendermafsen: »Ich kann einer Regierung, 
die Unrecht um Unrecht tut, um ihre Unmoral zu verteidi- 
gen, weder Achtung noch Zuneigung entgegenbringen. « 

Dieser Wandel von Liebe zu Abneigung gegen das briti- 
sche Empire war eine Folge des Blutbads am Jallianwalla, 
und dieser Wandel sollte fiir Gandhi und Indien von grofer 
Bedeutung werden. Die Zeit des vertrauensvollen Versuchs 
der Zusammenarbeit, der eigentlich dem friedliebenden 
Wesen des Mahatma eher entsprach, schlug in landesweiten 


89 


Zorn um. Gandhis Handlungen wurden oft von der Furcht 
geleitet, daf§ der Zorn der Unterdriickung sein Volk unre- 
gierbar machen kénnte, wenn er es nicht lenkte. Seine Tak- 
tik in solchen Fallen war iiblicherweise die, auf ein gemein- 
sames Ziel hinzuarbeiten, aber auf seinen eigenen Metho- 
den fest zu bestehen. Bei der KongrefSsitzung im Dezember 
1920 in Nagpur versprach Gandhi seinen Landsleuten, 
wenn die Nicht-Zusammenarbeit wirklich gewaltlos prak- 
tiziert wurde, ware auch binnen eines Jahres die Autonomie 
erreicht. 

Vallabhbhai Patel, ein sehr reicher Rechtsanwalt aus Ah- 
medabad, Jawaharlal Nehru und Hunderte anderer verlie- 
en die englischen Gerichtsh6fe fiir immer. Die Studenten 
boykottierten die Vorlesungen, gingen zusammen mit ihren 
Lehrern in die Dérfer und predigten Nicht-Zusammenar- 
beit, also keine Steuern zu zahlen, keinen Alkohol zu trin- 
ken — beides ein Schlag fiir die englische Staatskasse. 

Sieben Monate lang fuhr Gandhi bei driickend heif’em 
Wetter in muffigen Ziigen tibers Land und sprach zu den 
Massen. Wenn man bedenkt, dafi solche Reden damals noch 
ohne Mikrofon und Verstarker gehalten werden muften, 
kann man sich kaum vorstellen, wie der Geist des Redners 
auf die ungeheuren Menschenansammlungen iibertragen 
wurde. Jeder, der kam, wollte wenigstens einen Blick auf 
den grofen Mahatma werfen. Die Einwohner eines kleinen 
Dorfes liefien ihn wissen, dafs sie sich auf die Schienen legen 
und tiberfahren lassen wiirden, wenn sein Zug nicht an ihrer 
Station halten wiirde. Der Zug hielt an, und als sich Gandhi 
den Wartenden zeigte, fielen sie auf die Knie und weinten. 
Wahrend dieser sieben Monate bestand seine tagliche Mahl- 
zeit aus sechzehn Unzen Ziegenmilch, drei Scheiben Toast, 
zwei Orangen und etwas Trauben oder Rosinen. 

Gandhis Propagandareisen fiir die Nicht-Zusammenar- 
beit, auf denen er haufig von den moslemischen Briidern Ali 
begleitet wurde, hatten alle Attribute einer religidsen Er- 
weckung. Er beschwor seine Zuhorer, keine fremdlandische 
Kleidung zu tragen. Als sie applaudierten, forderte er sie auf, 
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ihre auslandischen Kleidungsstiicke auszuziehen und auf 
einen Haufen zu werfen. Diesen Berg von Hemden, Hosen, 
Manteln, Kappen und Schuhen (ja sogar der Unterwdasche 
hatte man sich entledigt), setzte Gandhi dann mit einem 
Streichholz in Brand. Wahrend die Flammen das Fremde 
vernichteten, beschwor Gandhi seine Zuhorer, ihre Klei- 
dung wieder selbst zu spinnen und zu weben. Er selbst saf 
von nun an eine halbe Stunde pro Tag am Spinnrad. Das 
Spinnen bezeichnete er als »ein Sakrament«, das den Geist 
des Spinners »gottwarts« wende. Schon bald sah man um 
Gandhi herum nur mehr Menschen in handgewebten, 
selbsthergestellten Stoffen. 

Das Jahr verging, ohne daf} die von Gandhi versprochene 
Autonomie erfolgt war, und es mehrten sich die Stimmen 
der Nationalisten fiir eine offene Rebellion gegen die Eng- 
lander. Der Unmut im Kongref§ wuchs. Man lachelte tiber 
Gandhis Spinnrad, seine Mafsigung und seinen verbalen 
Trotz gegen die auslandischen Herrscher. Besonders die Ju- 
gend forderte Taten. 

»Wenn Indien die Lehre vom Schwert aufnimmt<, 
mahnte Gandhi, »mag es vielleicht einen momentanen Sieg 
erringen, aber dann wird dieses Indien nicht mehr der Stolz 
meines Herzens sein.« Seine Ablehnung von Gewalt sei 
hartnackig »bis zu einem Grad, der an Fanatismus grenzt«. 
Da er jetzt fiir die nationalistische Bewegung unentbehrlich 
war, nahm das Exekutivkomitee des Kongresses bei einem 
Treffen am 4. November 1921 in Delhi eine Resolution zu- 
gunsten einer gewaltlosen Kampagne des zivilen Ungehor- 
sams an. Gleichzeitig kam man iiberein, nicht ohne Gan- 
dhis Zustimmung zu handeln. Rabindranath Tagore hatte 
ihn vorwurfsvoll darauf aufmerksam gemacht, daf} das 
Feuer, das die fremdlandische Kleidung auffrafs, auch den 
Geist erfassen konnte. Und Gandhi fiirchtete sich davor. Im 
Dezember 1921 und im Januar 1922 wurden mehr als zehn- 
tausend Inder wegen politischer Vergehen inhaftiert. Moti- 
lal Nehru, C. R. Das und Hunderte andere offizielle Kon- 
grefteilnehmer waren bereits im Gefangnis. In mehreren 
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Provinzen hatten sich die Bauern spontan geweigert, Steu- 
ern zu zahlen. In Indien rumorte es. 

Bei der jahrlichen Kongrefsitzung im Dezember 1921 in 
Ahmedabad appellierte Gandhi »in aller Bescheidenheit« 
noch einmal an England: »Was immer ihr tut«, rief er aus, 
»wie auch immer ihr uns unterdriickt, wir werden euch ei- 
nes Tages Reue abringen; seht zu, dafs ihr euch die dreihun- 
dert Millionen Inder nicht zu ewigen Feinden macht! « Die- 
ser Appell an englische Weisheit war auch eine Bitte um’ 
Hilfe. Gandhi war in grofer Sorge, dafS seine Landsleute 
nicht mehr langer im Zaum gehalten werden k6nnten, 
wenn sie weiter provoziert wirden. 

Um England zu beeindrucken und sein eigenes und seines 
Volkes Bediirfnis nach Handeln zu befriedigen, plante 
Gandhi jetzt eine Kampagne des biirgerlichen Ungehorsams 
im Bezirk Bardoli (87 000 Einwohner) in der Nahe von Bom- 
bay, wo er das Experiment personlich beobachten konnte. 
Am 1. Februar 1922 informierte er Lord Reading, den neuen 
Vizekonig, iber sein Vorhaben. 

Gandhi beschrankte die Aktion auf Bardoli, weil er sich 
nicht sicher war, eine Kampagne in groferem Rahmen fried- 
lich halten zu kénnen. AufSerdem wollte er die Englander 
durch eine Demonstration von indischer Selbstbeherr- 
schung dazu anregen, dem Land mehr Unabhangigkeit zu- 
zugestehen, als sie dies bislang fiir klug gehalten hatten. 

Das Bardoli-Experiment hatte kaum begonnen, als 
Gandhi am 8. Februar die Nachricht von einem Zwischen- 
fall erreichte, der sich drei Tage zuvor in einer kleinen Stadt 
namens Chari Chaura in Uttar Pradesh ereignet hatte. Die- 
ser Ort war 800 Meilen von Bardoli entfernt. Dort hatte eine 
genehmigte Prozession stattgefunden. »Aber«, berichtete 
Gandhi im Young India, »als die Prozession bereits vorbei- 
gezogen war, kamen die Nachziigler mit den Ordnungshi- 
tern in Konflikt. Auf ihre Hilferufe hin kehrten die Prozes- 
sionsteilnehmer sofort um. Die Polizisten eréffneten das 
Feuer. Als sie keine Munition mehr hatten, fliichteten sie 
sich in die Thana (das Rathaus). Daraufhin, so gibt mein In- 
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formant an, steckte der Mob das Rathaus in Brand. Die Poli- 
zisten mufiten aus ihrem selbstgewahlten Gefangnis flie- 
hen. Sie wurden von der aufgebrachten Menge in Stiicke zer- 
hackt, die wieder ins Feuer zuriickgeworfen wurden. 

»Dieser -brutale Mord: an zweiundzwanzig Polizisten 
war ein -bdses Vorzeichen<«, erklarte Gandhi. »Nehmen 
wir einmal an«, fuhr er fort, »dem gewaltlosen Ungehorsam 
in Bardoli ware von Gott Erfolg beschieden gewesen und die 
Regierung hatte zugunsten der Sieger von Bardoli abge- 
dankt, wer wiirde dann die aufriihrerischen Elemente kon- 
trollieren, die auf jede Provokation mit unmenschlicher 
Grausamkeit reagieren?« Einfach weil er keine Antwort auf 
diese Frage wufste, brach er die Bardoli-Kampagne ab und 
verbot in ganz Indien jegliche Zuwiderhandlungen gegen 
die Gesetze der Regierung. »Lafst unsere Widersacher ruhig 
uber unsere Erniedrigung oder unsere Niederlage, wie sie es 
nennen wollen, triumphieren«, kommentierte Gandhi 
seine Entscheidung. »Es ist besser, der Feigheit und der 
Schwache bezichtigt zu werden, als sich selbst untreu zu 
werden und gegen Gott zu stindigen. Es ist viel besser, sich 
vor der Welt zu erniedrigen und seinen Grundsatzen untreu 
zu erscheinen, als sich selbst untreu zu sein.« 

Ein entsprechendes Wort Gandhis hatte geniigt, und In- 
dien ware zur Revolution aufgestanden. Es gab Extremisten, 
die dem Volk einredeten, die Englander konnten aus dem 
Land vertrieben werden. Die Welt hatte immer noch mit 
Nachkriegsproblemen zu kampfen, und England steckte in 
vielen Teilen der Erde bis zum Hals in Schwierigkeiten. 
Aber Gandhi wollte die Unabhangigkeit seines Landes 
nicht mit BlutvergiefSen erkaufen. Ein freies Indien, durch 
Mord geboren, wiirde dieses Mal fiir Jahrzehnte auf seiner 
Stirn tragen. 

Nachdem er die Anweisung zum zivilen Ungehorsam zu- 
riickgenommen, die Rebellion untersagt und offene Feind- 
seligkeiten der fremden Regierung gegeniiber verboten 
hatte, hatte Gandhi sich selbst jeden Schutzes beraubt, und 
Lord Reading liefS ihn inhaftieren. 
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Man hatte von London und von den britischen Provinzial- 
gouverneuren aus Druck auf Lord Reading ausgeubt, 
Gandhi einsperren zu lassen, doch er hatte sich diesem An- 
sinnen widersetzt. Er war vom Schiffsjungen zum obersten 
Richter aufgestiegen, war Botschafter in Washington gewe- 
sen und war jetzt VizekGnig in Indien. Seinem juristisch ge- 
schulten Geist widerstrebte es, jemanden wegen gesproche- 
ner oder geschriebener Worte einzusperren. Er erklarte: »Ich 
bin bereit, die Konsequenzen von Gandhis Inhaftierung zu 
tragen, wenn er sich zu ungesetzlichen Handlungen hinrei- 
en lassen sollte.« Als diese Handlungen dann unterblie- 
ben, befahl er doch Gandhis Verhaftung aus eben diesem 
Grunde, und weil Gandhi dem Volk gegeniiber versichert 
habe, ein solcher Schritt wiirde keine Folgen haben. In ei- 
nem Artikel seiner Wochenzeitschrift Young India vom 9. 
Marz 1922 mit dem Titel »Wenn ich inhaftiert werde« 
schrieb Gandhi: »Str6me von Blut, die die Regierung ver- 
gieft, konnen mich nicht erschrecken, aber ich ware sehr 
betrubt, wenn das Volk fiir mich oder in meinem Namen die 
Gesetze der Regierung mifiachtete. Es wiirde mich mit au- 
Serstem Schmerz erfiillen, wenn das Volk im Falle meiner 
Inhaftierung das Gleichgewicht verlieren wiirde.« Er wurde 
am 10. Marz um 22.30 Uhr abends festgenommen. 

Gandhi hatte darum gebeten. Die Anklage lautete auf 
Aufwiegelung, wie er sie in drei Publikationen dokumen- 
tiert hatte. Im ersten dieser Artikel vom 19. September 1921 
schrieb er: »Ich z6gere nicht zu sagen, daf es fiir jeden, Zivi- 
list oder Soldat, eine Siinde ist, dieser Regierung zu die- 
nen... Aufwiegelung ist zum Credo des Kongresses gewor- 
den... Nicht-Zusammenarbeit strebt, sowohl sie religids 
und moralisch begriindet ist, bewuft einen Umsturz der Re- 
gierung an und ist deshalb nach den Buchstaben des Geset- 
zes eine Verleitung zum Aufstand...« In der zweiten Veréf- 
fentlichung vom 21. Dezember 1921 schrieb er: »Lord 
Reading muf verstehen, daf} die Nicht-Zusammenarbeit 
ein Mittel zum Kampf gegen die Fremdherrschaft ist. Wir 
haben ihr den Krieg erklart... Das berechtigt andererseits 
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Lord Reading, die Bewegung seinerseits unschadlich zu ma- 
chen.« Im dritten Artikel vom 23. Februar 1922 schrieb 
Gandhi: »Wie kann es jemals zu einem Kompromif{ kom- 
men, wenn der britische Lowe uns immer noch mit seinen 
blutigen Pranken ins Gesicht schlagt?... Die reisessenden, 
schwachen Millionen Indiens scheinen sich entschlossen 
zu haben, ihr weiteres Schicksal ohne Bevormundung und 
ohne Waffen selbst in die Hand zu nehmen... Der im Jahr 
1920 begonnene Kampf wird bis zum Ende gehen...« 

Der kleine Gerichtssaal in Ahmedabad war am 18. Marz 
uberfiillt. Nachdem die Anklage verlesen worden war und 
der Generalstaatsanwalt Gandhi als im Sinne der Anklage 
fiir schuldig bezeichnet hatte, erhob sich der Mahatma und 
erklarte: »Ich bin hier..., um freudig die héchste Strafe an- 
zunehmen, die mir auferlegt wird, dafiir, was den Buchsta- 
ben des Gesetzes nach ein vorsatzliches Verbrechen ist, das 
gleiche, was mir aber als die héchste Pflicht erscheint.« Er 
fuhr dann fort und erklarte, warum er von einem tiberzeug- 
ten und kooperativen Loyalisten zu einem leidenschaft- 
lichen Gegner und Proklamator der Nicht-Zusammenar- 
beit geworden ist. Er berichtete dem Gericht von seinen Er- 
fahrungen in Afrika, wie er fiir die Briten in den Krieg gezo- 
gen war und in Indien Manner fiir die britische Armee ange- 
worben hatte. »Ich war damals iiberzeugt«, fuhr er fort, »daf 
derartige Dienste es meinen Landsleuten erleichtern wide, 
einen gleichwertigen Status im Empire zu erlangen.« 

Dann kamen im Jahre 1919 eine Reihe von Gegenschla- 
gen. Die Rowlatt-Gesetze, das Jallianwalla Massaker, die 
k6rperlichen Ziichtigungen, die Ungerechtigkeit gegen den 
tiirkischen Kalifen. Nichtsdestotrotz—»ich kampfte fiir Zu- 
sammenarbeit und unterstiitzte die Montagu-Chelmsford- 
Reformen.« Aber »ich kam widerstrebend zu dem Schluf, 
dai Indien durch die Verbindung mit England politisch und 
wirtschaftlich hilfloser geworden ist als es je zuvor war... Es 
hat kaum die Kraft, sich gegen eine Hungersnot zur Wehr zu 
setzen. Bevor die Englander kamen, spann und wob man in 
Indien in Millionen Hiitten gerade so viel, wie man als Er- 
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ganzung zu den mageren landwirtschaftlichen Ressourcen 
brauchte.« Die Kleinindustrie in den Hiitten war durch bri- 
tische Industrieproduktion zugrunde gegangen. Obgleich es 
nicht von der Hand zu weisen ist, daf viele britische Beamte 
in Indien iiberzeugt waren, sie wiirden dem Land helfen — 
»sie wissen nicht, dafs ein verstecktes aber wirksames Ter- 
rorsystem und eine organisierte Zurschaustellung von 
Starke einerseits sowie der Entzug aller Krafte der Vergel- 
tung und der Selbstverteidigung andererseits das Volk aus- 
gemergelt und zu blofsen Nachahmern gemacht haben.« Er 
betrachte es deshalb als »eine Ehre, daf$ man mir ablehnend 
gegenubersteht« und forderte fiir sich die Héchststrafe. 

Als Gandhi sich setzte, verbeugte Richter Broomfield sich 
vor ihm und verkiindete das Urteil: »Das Gesetz sieht die 
Person nicht an«, sagte er einleitend. »Nichtsdestotrotz 
wird es nicht méglich sein, die Tatsache zu ignorieren, daft 
Sie eine andere Art von Mensch sind als die, iiber die ich je 
geurteilt habe oder zu urteilen haben werde. Ich kann nicht 
ubersehen, daf} Sie in den Augen von Millionen Ihrer Mit- 
burger ein grofer Patriot und Fiihrer sind. Auch diejenigen, 
die politisch anders denken als Sie, erkennen Ihre hohen 
und edlen Ideale an und wissen um Ihre heilige Lebensfiih- 
rung. « 

Nach dieser Erklarung verurteilte er Gandhi zu sechs Jah- 
ren Gefangnis. Viele Zuschauer fielen vor Gandhi auf die 
Knie und weinten. Gandhi aber lachelte, als er abgefiihrt 
wurde. 

Dies war weder das erste noch das letztemal, daf$ die Eng- 
lander Gandhi verhafteten und einsperrten. Aber es war das 
letztemal, daf} sie ihn vor Gericht stellten. 


14 Gandhi fastet 


Am 12. Januar 1924 wurde der Mahatma in hochster Eile aus 
dem Yeravda Gefangnis in das Sassoon Krankenhaus in 
Poona gebracht. Am gleichen Abend noch operierte ihn 
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Oberst Maddock, ein britischer Chirurg, wegen einer aku- 
ten Blinddarmentziindung. Die Operation verlief erfolg- 
reich, und Gandhi dankte dem Arzt von Herzen. Es entwik- 
kelte sich jedoch ein Abszef, und die Genesung machte nur 
sehr langsam Fortschritte. Die Regierung hielt es unter die- 
sen Umstanden fiir weise, den krankelnden Gefangenen zu 
entlassen, und am 5. Februar 1924 war der Mahatma wieder 
frei. Trotz seiner kérperlichen Schwiache gab er bereits nach 
zwei Wochen wieder sein Wochenmagazin Young India in 
englischer Sprache und die Zeitschrift Navajivan in seiner 
Muttersprache Gujarati heraus. 

Wahrend der zweiundzwanzig Monate, die Gandhi im 
Gefangnis zubrachte, hatte sich die politische Lage in In- 
dien ernsthaft verschlechtert. Zusammenfassend _be- 
schreibt Gandhi sie so: » Viele RechtsanwAlte hatten wieder 
ihre Kanzleien erdffnet. Einige bedauern sogar, sie jemals 
geschlossen zu haben... Hunderte von Jungen und Mad- 
chen, die Regierungsschulen boykottiert hatten, sind zu- 
ruckgekehrt.« Einige nationalistische Fiihrer, allen voran 
Motilal Nehru, der Vater von Jawaharlal, und C. R. Das, hat- 
ten sich entschlossen, an stadtischen, provinzialen und na- 
tionalen gesetzgebenden Behorden mitzuarbeiten mit dem 
Ziel, die britischen Behorden sowohl zu behindern wie auch 
zu belehren. Gandhi teilte diese Ansicht nicht. Er blieb, so 
lief er in einem in der Zeitschrift Young India erschienenen 
Artikel vom 10. April 1924 wissen, »beim Miftrauen gegen 
diese Regierung«. Aber die meisten seiner Mitbiirger waren 
der Opfer, welche die Nichtzusammenarbeit forderte, nicht 
fahig, und der Mahatma erkannte, daf} die nachlassende Be- 
geisterung der Bevélkerung seinen Regierungsboykott nicht 
tragen wiirde. Er zog sich deshalb aus der Politik im wtbli- 
chen Sinn zuriick und widmete sich fiir die nachsten Jahre 
nur mehr der Politik in seinem Sinne. Gandhi verstand dar- 
unter den Versuch, die Menschen besser zu machen. »Ich 
glaube fest daran«, schrieb er seinem englischen Freund 
Charles F. Andrews, »daf Indien in dem Moment frei wird, 
in dem es rein ist, und keinen Augenblick friiher.« 
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Reinigung hatte keinen mystischen Begriffsinhalt. Er 
meinte damit ganz konkrete Dinge wie die Freundschaft 
zwischen Hindus und Moslems. »Keine Frage ist wichtiger 
und dringender«, versicherte der Mahatma. Er stimmte mit 
dem moslemischen Fiihrer Jinnah iiberein, daf§ »Einigkeit 
zwischen Moslems und Hindus Swaraj bedeutet«, also Au- 
tonomie. Aber anstelle von Einigkeit herrschte ein tiefer 
Zwist zwischen den beiden Religionsgemeinschaften. »Ich 
fiihle eine Welle der Gewalt auf uns zukommen«, prophe- 
zeite Gandhi. 

Nachdem Gandhi aus Afrika im Jahre 1915 in seine Hei- 
mat zuriickgekehrt war, wurde ihm schnell klar, daf die Be- 
ziehung zwischen Hindus und Moslems fiir die Zukunft In- 
diens von elementarer Wichtigkeit war. Er sprach oft tiber 
dieses Problem und widmete diesem Thema einen Sechs- 
tausend-Wort-Artikel in der Young India vom 29. Mai 1924 
mit der Uberschrift »Spannungen zwischen Hindus und 
Moslems — Ursachen und Loésungsvorschlage«. 

Die Lésung legte er in wenigen Worten klar: Die Freund- 
schaft zwischen Hindus und Moslems ist méglich, schrieb 
er, »weil sie etwas Natiirliches, fiir beide Teile Notwendi- 
ges ist und weil ich an die Menschen glaube«. Dieser Satz 
sagt eigentlich alles tiber Gandhi aus. Da der Zweck gut ist 
und der Mensch gut ist, kann das Ziel erreicht werden. Das 
war der Glaube, der ihn zum grofen Mahatma machte. Was 
machte es schon aus, wenn er einmal etwas nicht erreichte? 
Er war grofs, auch wenn er nicht immer gewann. Die Nieder- 
lage eines Menschen kann ihn gréfer machen als ein Erfolg; 
es kommt immer darauf an, was er zu tun versucht. 

Im Jahre 1946 spaltete sich Indien in Jinnahs Pakistan und 
Nehrus Indien mit unendlichem Schaden fiir beide. 

Damals unterhielt ich mich mit Mr. Jinnah, der zu dieser 
Zeit nicht mehr der Reformer der zwanziger Jahre war, dar- 
liber, »daf die Welt Harmonie brauche, nicht neue Zwie- 
tracht«, die Vereinigung Indiens, nicht die Trennung. 

»Ich bin ein Realist«, antwortete er, »ich beschiaftige 
mich mit Tatsachen.« Ich brachte ihm das Chaos in Erinne- 


98 


rung, das religidse und vélkische Teilungen iiber Europa ge- 
bracht hatten. 

»Ich muf mich mit der Teilung, so wie sie ist, abfinden«, 
beharrte er. Gandhi war ebenfalls ein Realist. Aber sein Rea- 
lismus bekampfte das Ubel, anstatt es anzunehmen. Er war 
alles andere als ein Traumtanzer und wufte sehr wohl, daf 
der Mensch gut ist, das Gute in ihm aber erst geweckt wer- 
den muf, damit nicht ein anderer das Bose fiir seine Zwecke 
ausniitzen konnte. Um das Gute zu wecken, fastete er fiir 
die VersGhnung zwischen Hindus und Moslems. 

Gandhis Fasten war ein Weg, mit seinen Landsleuten in 
Kontakt zu kommen. »Offensichtlich kann nichts, was im- 
mer ich sage oder schreibe, die beiden Gemeinschaften ein- 
ander naherbringen«, gestand Gandhi sich ein — deshalb fa- 
stete er. Die westliche Welt spricht oder tut etwas, die 6st- 
liche Welt betrachtet, sitzt, leidet. Gandhi bediente sich so- 
wohl westlicher wie auch 6stlicher Methoden. Wenn Worte 
versagten, fastete er. 

Sein ganzes Leben lang erforschte Gandhi neue Wege der 
Kommunikation. Manchmal ging er zu grofsen Massenver- 
sammlungen, aber anstatt eine Rede zu halten, safi er mit 
gekreuzten Beinen nur da, wiegte seinen Korper hin und her 
und sagte kein Wort. Dann lachelte er, faltete die Hande 
zum Hindu-Gruf, und die Menschenmenge fiel auf die Knie 
und weinte. Er hatte sich mitgeteilt. Er hatte ihre Herzen be- 
ruhrt. Bei Interviews gab er nicht nur Stellungnahmen ab 
oder beantwortete Fragen. Sein Hauptziel war es, mit dem 
Interviewpartner eine enge Verbindung zu schaffen, weil 
das mehr zum besseren Verstandnis beitrug als seine Worte. 

Aber auch mit Fasten konnte er die Herzen und den Geist 
der Menschen erreichen. »Ich faste«, sagte Gandhi einmal, 
»um diejenigen, die mich lieben, zu reformieren.« Und er 
fiigte hinzu: »Gegen einen Tyrannen kann man nicht fa- 
sten.« Ein Tyrann ist der Liebe nicht fahig und deshalb einer 
Waffe der Liebe, wie sie das Fasten ist, nicht zuganglich. 
Gandhi fastete nie, um der britischen Regierung Zugestand- 
nisse abzuringen. Sein Fasten war auf sein eigenes Volk aus- 
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gerichtet, weil es zwischen diesen beiden eine enge Verbin- 
dung gab, die auf das Fasten ansprach. Ein Fasten mufte 
selbstlos sein. »Ich kann fiir meinen Vater fasten, um ihn 
von einem Laster zu befreien«, erklarte der Mahatma seine 
Gedanken, »aber ich kann es nicht tun, um eine Erbschaft 
von ihm zu bekommen.« Sein Fasten sollte ihm also keine 
persénlichen Vorteile bringen, sondern der Allgemeinheit 
niitzen — und die Allgemeinheit wiirde dies sehen und spii- 
ren. 

Obgleich Gandhi dies verneinte, wollte er doch gelegent- 
lich mit seinem Fasten erschrecken. So zum Beispiel die 
Spinnereibesitzer in Ahmedabad, die ihm zwar treu ergeben 
waren, aber einen Schiedsspruch bei einem Streik nicht ak- 
zeptieren wollten. Er fastete, und sie gaben nach, um ihn 
nicht zu toten. Sein Tod ware ihnen zur Last gelegt worden. 
Aber das Fasten fiir die Versohnung zwischen Hindus und 
Moslems war frei von jedem Zwang. Der Hindu in Allaha- 
bad und der Moslem in Agra wiirden nicht gezwungen sein, 
ihre Beziehungen zu verbessern, weil Gandhi im Sterben 
lag. Sie wiirden es, wenn tberhaupt, erst tun, wenn sein Op- 
fer eine Art gleicher Wellenlange zwischen ihm und ihnen 
geschaffen hatte. Das Fasten war seine Art, in ihre Herzen 
einzudringen, damit sie fiihlen konnten, was er fiihlte, und 
handeln konnten, wie er es tat. »Deshalb«, kiindigte er an, 
»erlege ich mir selbst von heute an ein einundzwanzigtagi- 
ges Fasten auf, das am 6. Oktober (1924) beendet sein soll. 
Ich nehme mir die Freiheit, Wasser mit und ohne Salz zu 
trinken.« Von purem Wasser wurde ihm wahrend einer Fa- 
stenperiode schlecht, deshalb gab er eine Prise Salz oder 
Natriumkarbonat zu. Er trank Wasser, weil er nicht sterben 
wollte. Er liebte das Leben und wollte seinen Korper erhal- 
ten. Er lief§ sich massieren, schlief regelmafig und ging zur 
Starkung seiner Muskeln spazieren. All seine diatetischen 
Experimente, die dem westlichen Menschen seltsam vor- 
kommen und selbst fiir manchen Inder schwer verstandlich 
waren, dienten dazu, aus sich ein biologisch perfektes 
Werkzeug zur Erreichung geistiger Ziele zu machen. Er 
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blieb, bis ihn die tédlichen Kugeln trafen, ein unerschiitter- 
licher Mensch, der noch viele Jahre hatte leben kénnen. 
Wenn moralische Uberlegungen ein Fasten unumganglich 
machten, hatte sein Kérper kein Vetorecht. Wenn das 
Fleisch schwach war, litt es oder erlag sogar; es gab kein 
Nein. 

Als Gandhi fiir die Vers6hnung der Moslems und der Hin- 
dus fastete, waren zwei moslemische Arzte standig bei ihm, 
und Charles Freer Andrews, der christliche Missionar, war 
sein Krankenpfleger. Er fastete im Haus von Mohammed 
Ali, dem jiingeren Bruder von Shankat. Einundzwanzig 
Tage lang waren alle Augen Indiens auf dieses moslemische 
Haus gerichtet. Die Moslems sahen, daf$ Mohandas und 
Mohammed Freunde waren. Die Hindus wuften, daf ihr 
Heiliger sein Leben einem Moslem anvertraute. Das war 
eine dramatische Demonstration der Verbriiderung. 

Am zweiten Tag seines Fastens schrieb Gandhi ein Pla- 
doyer fiir »Einigkeit trotz aller Unterschiede«. »Der Augen- 
blick«, versicherte er, »verlangt nicht nach einer gemeinsa- 
men Religion, sondern nach gegenseitiger Achtung und To- 
leranz.« Am sechsten Tag verfafste er einen weiteren Arti- 
kel zum selben Thema. Am zwéolften Tag schrieb er 112 
Worte zur Veroffentlichung nieder, die beweisen, wie sehr 
sich der Schwerpunkt seiner Politik verlagert hatte. »Fri- 
her«, versicherte er, » war dies ein Kampf und ein Verlangen, 
die Herzen der Englander umzustimmen, die Indien regie- 
ren. Dieser Wandel muf erst noch kommen. Doch muf der 
Kampf im Augenblick darauf ausgerichtet sein, die Hindus 
und Moslems im Herzen umzustimmen. Bevor sie an Frie- 
den denken diirfen, miissen sie tapfer genug sein, einander 
zu lieben, die Religion des anderen zu tolerieren, einschlief- 
lich der Vorurteile des Aberglaubens, und einander zu 
trauen. Dazu bedarf es Glaube an sich selbst. Und Glaube an 
sich selbst ist Glaube an Gott. Wenn wir diesen Glauben ha- 
ben, werden wir aufhéren, uns voreinander zu firchten.« 
Furcht mit Glauben und Vertrauen zu begegnen war eines 
von Gandhis Hauptanliegen. Am zwanzigsten Tag diktierte 
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er ein Gebet; die zwanzig Tage, heifst es darin, seien »Tage 
der Gnade, des Vorrechts und des Friedens« gewesen. 

An jenem Abend »war Mahatma Gandhi wundervoll 
frdhlich und heiter«. Am nachsten Morgen um vier Uhr 
friih, berichtet Andrews, »wurden wir zu den Morgengebe- 
ten gerufen«. Er fragte Gandhi, ob er gut geschlafen habe. 
»Ja, ganz ausgezeichnet«, antwortete dieser. Andrews 
schreibt dariiber: »Es machte mich gliicklich, als ich fest- 
stellte, dafs seine Stimme kraftiger war als am vorhergehen- 
den Morgen...« Sechs Stunden spater, an seinem letzten Fa- 
stentag, wandte sich Gandhi an Andrews: »Du kennst doch 
mein liebstes, christliches Kirchenlied?« 

»Ja, soll ich es dir vorsingen? « 

»Nein, jetzt nicht, aber ich méchte gerne, wenn mein Fa- 
stengeliibde erfiillt ist, eine kleine Zeremonie der religidsen 
Einheit haben. Imam Sahib soll die ersten Verse des Koran 
rezitieren, dann sollst du dieses christliche Kirchenlied sin- 
gen.« Danach sollte noch ein religidses Hindu-Lied folgen. 

Um die Mittagszeit fliisterte Gandhi nur mehr und bat 
seine vielen anwesenden Freunde, ihr Leben zu geben, falls 
es fiir die Verbriiderung notig sei. Dann wurde die religidse 
Zeremonie abgehalten. Gandhi trank etwas Orangensaft 
und beendete damit sein dreiwéchiges Fasten. 

Es gibt keinen Grund zur Annahme, dafs die schwere Prii- 
fung, die Gandhi auf sich genommen hatte, eine grofe Wir- 
kung zeigte. Gandhis Liebe schaffte es nicht, den Granitfel- 
sen der Feindschaft zwischen Hindus und Moslems zu zer- 
sprengen. Er schrieb diese Kluft weitgehend den falschen 
Vorstellungen iiber die Verteidigung der Religion zu. So 
fiihrten beispielsweise die religidsen Prozessionen der Hin- 
dus oftmals an mohammedanischen Moscheen zur Gebets- 
stunde vorbei, was wiederum den Unmut der dort Betenden 
hervorrief. Die Hindus glaubten, es ware ihre religidse 
Pflicht, die Andacht der Andersglaubigen zu stéren. Die 
Moslems vergalten Gleiches mit Gleichem und waren dabei 
nicht mehr im Recht wie die Hindus bei ihren Stéraktionen. 
Den Hindus ist die Kuh heilig, fiir die Moslems ist sie ein 
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Schlachttier. Aber obwohl Gandhi der Meinung war, der 
Schutz der Kuh symbolisiere »den Schutz der gesamten 
Kreatur Gottes« und sei deshalb ein Manifest des Hindu- 
Glaubens, konnte er nie verstehen, warum die Moslems, al- 
lein schon weil sie in diesem Punkt anders dachten, von den 
Hindus so sehr abgelehnt wurden. » Wir sagen doch auch nie 
etwas gegen das Schlachten (von Kiihen], das taglich fiir die 
Englander stattfindet«, stellte Gandhi fest, »aber wir sehen 
rot, wenn ein Moslem eine Kuh schlachtet.« Und schlief- 
lich »gelangen die Kihe nur unter das Schlachtmesser, weil 
Hindus sie verkaufen... In keinem Teil der Welt wird das 
Vieh schlechter behandelt als in Indien... Die meisten Tiere 
sind halb verhungert und eine Schande fiir uns.« 

Die Musik vor den Moscheen und das Schlachten von Kii- 
hen war oft der Grund fiir Zusammenstofe zwischen Hin- 
dus und Moslems. Die Feindseligkeiten fiihrten sogar so 
weit, dafs Frauen und Kinder der anderen Religionsgemein- 
schaften geraubt und gezwungen wurden, zur anderen Reli- 


- gion iiberzutreten. In Bombay kursierte im Jahre 1938 das 


Gerticht, es habe Kampfe gegeben, nachdem drei Hindus 
und ein Moslem Karten gespielt, getrunken und danach ein- 
fach nur laut gestritten hatten. Das Gerticht verbreitete 
sich, und plétzlich kam es tatsachlich zu regelrechten 
Kampfen, die 14 Tote, 98 Verletzte und 2488 Inhaftierungen 
zur Folge hatten. Derartige Gewaltausbriche hatten ihre 
Urspriinge in sozialen und wirtschaftlichen Umstanden, die 
der Mahatma fiir gewohnlich unterschatzte, und tiber die er 
selten sprach. Man sollte sich vor Augen fiihren, das inden 
700000 Dorfern Indiens Moslems und Hindus friedlich ne- 
beneinander lebten. In der indischen Armee afsen, schliefen, 
exerzierten und kampften Hindus, Moslems, Sikhs und 
Christen Seite an Seite, ohne daf es je aus religidsen Grin- 
den zu Reibereien gekommen ware. Die Spannungen zwi- 
schen Hindus und Moslems waren eine Krankheit der 
Stadte im zwanzigsten Jahrhundert, ein vom Menschen ge- 
schaffenes Ubel der Mittelklasse, das einige Politiker mit 
Machtgier infizierte. 
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Nach islamischem Gebot wurde der Grofteil des mosle- 
mischen Reichtums in Land investiert. Industrie und Han- 
del gehérten traditionsgemaf den Hindus und Parsen, die es 
vorzogen, mit ihren Religionsbriidern zusammenzuarbei- 
ten. Deshalb gab es erst sehr spat eine moslemische Mittel- 
klasse, und als sie dann schlieflich zu Beginn des Jahrhun- 
derts etabliert war, konnte sie sich kaum mit den Hindus 
und Parsen, die eine bessere Bildung und bessere Beziehun- 
gen hatten, messen. Junge Moslems hatten es auch auferst 
schwer, Regierungsstellen zu bekommen, die im Hinblick 
auf die wirtschaftliche Riickstandigkeit des Landes eine 
wichtige Schliisselstellung fiir die Industrie des Landes wa- 
ren. Die Moslems bestanden deshalb darauf, daf$ ein be- 
stimmter Prozentsatz solcher Stellen ihnen ohne Riicksicht 
auf die Qualifikation des Bewerbers vorbehalten bliebe. Die 
Englander gaben dieser Forderung teils aus Notwendigkeit, 
teils auf Fairnef$ nach. 

Die Moslems, die ein Viertel der Bev6lkerung Indiens aus- 
machen, und die Hindus, die drei Viertel bilden, sind eigent- 
lich nahe Verwandte. Die meisten Moslems sind vom Hin- 
duismus zum Islam tibergetreten, als im achten Jahrhundert 
Araber, Afghanen und Perser in Indien einfielen. Mr. Jinnah 
meinte, 75% der Moslems seien konvertierte Hindus. Nach 
Pandit Nehrus Ansicht waren es sogar 95%. Mancherorts 
beteten Moslems in Hindu-Tempeln. Das ist auch heute 
noch so. In vielen Gegenden kann man Moslems und Hin- 
dus weder an ihrer Kleidung, an ihrer Sprache noch an ihrem 
Brauchtum voneinander unterscheiden. Moslems haben 
auch — wie Hindus — Kasten. Hindi und Urdu, die beiden 
Hauptsprachen der Hindus und Moslems, werden mit ver- 
schiedenen Schriftzeichen geschrieben, erstere hat aber 
mehr Worte aus dem Sanskrit itibernommen, wiahrend letz- 
tere mehr persische Worte tibernommen hat. Die Unter- 
schiede sind aber minimal und unwesentlich. Hinzu 
kommt, daf§ sowohl die Moslems wie auch die Hindus in 
grofen Teilen Indiens weder Urdu noch Hindi sondern eine 
gemeinsame Sprache beniitzen, bengalisch in Bengalen zum 
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Beispiel. Jinnah, der in Kathiawar geboren ist und aus einer 
hinduistischen Familie stammt, sprach zu Hause Gujarati 
wie Gandhi auch. 

Rassische und linguistische Gemeinsamkeiten waren je- 
doch von religidsen Unterschieden getriibt, und neuerliche 
Rivalitaten wegen der begrenzten wirtschaftlichen Még- 
lichkeiten verschlechterten die Situation ungemein. Der 
Hindu tendiert auferdem dazu, sich abzusondern, und 
nimmt von alters her gegeniiber Moslems eher eine iiberle- 
gen-arrogante Haltung ein. Er wiirde zum Beispiel nie ein 
moslemisches Madchen heiraten oder mit Moslems zusam- 
men essen. Ein orthodoxer Hindu wiirde vielleicht einen 
Moslem zu Hause besuchen, niemals aber dort ein Glas 
Wasser trinken oder gar mit ihm essen. Moslemische Politi- 
ker, die diese bittere Situation zu Ende dachten, wiesen ihre 
Anhdanger darauf hin, daf’ Unabhangigkeit von der engli- 
schen Herrschaft Unterdriickung durch die hinduistische 
Majoritat bedeuten konnte, also keine Arbeitsplatze bei Re- 
gierung oder Wirtschaft, vielleicht sogar eine zwangsweise 
Riickkehr zum Hinduismus. Diese Drohungen, erklarte Jin- 
nah im Jahre 1917, waren unrealistisch. »Furchtet euch 
nicht«, rief er ihnen zu, »das ist ein Schreckgespenst, um 
euch von Zusammenarbeit und Einigkeitsstreben fernzu- 
halten, die so wichtig fiir die Autonomie sind.« Aber das 
Schreckgespenst lief§ sich nicht so einfach hinwegreden, 
und schlieSlich benutzte sogar Jinnah es fiir den tblichen 
Zweck. 

Die Englander, die auf ihre eigene Sicherheit bedacht wa- 
ren, machten sich natiirlich die Reibereien zwischen den 
Hindus und Moslems zunutze. England teilte nicht und 
herrschte. Die Inder dagegen waren bereits geteilt. England 
teilte sie nur ein bif{chen mehr, um leichter herrschen zu 
konnen. 

Enttauscht iiber sein vergebliches Fasten fiir die Versoh- 
nung von Hindus und Moslems mufte Gandhi erkennen, 
daf§ der Dominion-Status und die nationale Freiheit jetzt 
wieder unendlich weit entfernt waren. In der zweiten Halfte 
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des Jahres 1924 begann fiir die Welt die » Nachkriegsnorma- 
litit«. Mit dem Dawes-Plan wurde Deutschlands Wirt- 
schaft gerettet. Die grofen europdischen Machte erkannten 
Sowjetrufland an. Der Bolschewismus war in der Abnahme 
begriffen, auer in Siidchina, wo General Tschiangkaischek 
sich mit Moskau alliiert hatte. Gleichgiiltigkeit und Selbst- 
zufriedenheit regierten in Amerika. Das britische Empire, 
das durch den Iren Sinn Fein und Nahostrevolten in den Jah- 
ren 1919 und 1923 gefahrdet war, hatte nun wieder ruhiges 
Kielwasser. In Indien hatten sich die Leidenschaften der 
Zeit nach Amritsar gelegt. Zweifel und Verzagtheit und 
vielleicht auch Gandhis Gewaltlosigkeitskampagne dampf- 
ten den Eifer eines kriegerischen Nationalismus. Dies war 
nicht die Zeit fiir offene Rebellion gegen die Briten. Der Ma- 
hatma widmete sich der Umerziehung einer Nation zur 
Freiheit — ein langsamer Prozefs. 


15 Antwort an Moskau 


In den stillen Jahren zwischen 1924 und 1929 hatte Ma- 
hatma Gandhi nicht wissen koénnen, was die Weltpresse in 
den vierziger Jahren berichten wiirde und was heute in den 
Geschichtsbiichern nachzulesen ist. Er suchte einfach nach 
dem Weg zur Freiheit. Und doch fihrte der Pfad, den er in je- 
ner Zeit der politischen Depression in Indien einschlug, zu 
nationaler Unabhangigkeit. Er hatte diesen Weg auf jeden 
Fall eingeschlagen, denn was er in den spaten zwanziger Jah- 
ren tat, war an sich richtig, ein wiinschenswerter Weg, wie 
immer auch das Ende aussehen sollte. Er war davon tiber- 
zeugt, dafs ein gutes Mittel an sich schon ein gutes Ende sei. 
Das gab ihm die Kraft, weiterzumachen, auch wenn er das 
Licht am Ende des Tunnels noch nicht sah. Das gab ihm 
aber auch ein Gefiihl der Sicherheit, selbst wenn er sich der 
Richtung, die er einzuschlagen hatte, noch nicht gewifs war. 
Den richtigen Weg zu gehen, kénnte nie ein Fehler sein, 
auch wenn das Ende am Anfang dieses Weges noch nicht 
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deutlich zu erkennen ist. Er kam vorwarts, auch wenn er 
sich nicht von der Stelle zu riihren schien. Es lohnte sich 
also fiir ihn, Geduld aufzubringen. 

Tilak und Gokhale waren tot, und Mahatma war vom 
Volk auf den Gipfel der Achtung emporgehoben worden. 
Seine einfache Hiitte im Sabarmati Ashram war zum Wei- 
fen Haus Indiens geworden. Auf seinen Reisen wurde er 
von unzahligen Menschen belagert, die nur einmal einen 
Blick auf den Mahatma werfen wollten. »Sie lassen mich 
nicht einmal alleine ein Bad nehmen«, schrieb er. Seine 
FiifSe und seine Schienbeine waren voller Kratzer von Man- 
nern, Frauen und Kindern, die sich vor ihm auf den Boden 
geworfen und versucht hatten, ihn zu beriihren. Das Volk 
hatte begonnen, ihn zum Gott zu erheben. Der Gond- 
Stamm betete ihn an, aber Gandhi lehnte eine solch unange- 
messene Verehrung ab. »Ich méchte meine Abscheu und 
starkste Ablehnung einer solchen Vergotterung kundtun«, 
liefS er sie wissen. 

Fur viele Inder war er eine Reinkarnation Gottes, wie 
Buddha und Krishna, Gott, der fiir eine bestimmte Zeit zur 
Erde herabgekommen ist. Von den Bergen, aus den Ebenen, 
von weit entfernten Dorfern kamen die Menschen, um ihn 
zu sehen und ihn zu beriihren und dadurch gesegnet zu wer- 
den. In Dacca in Bengalen kam ein alter Mann, der ein Foto 
von Gandhi an einer Halskette trug, weinend auf ihn zu und 
bedankte sich fiir die wunderbare Heilung von einer chroni- 
schen Lahmung. Gandhi wollte aber davon nichts wissen. 
»Du erlaubst doch, daf$ ich dir die Fotografie wegnehme«, 
tadelte er ihn. »Nicht ich, sondern Gott hat dich geheilt.« 

Auch Intellektuelle verehrten ihn gottahnlich. Eines Ta- 
ges fiel ein mit Gandhi im Zug reisender Rechtsanwalt mit 
dem Kopf zuvorderst aus dem Zug. Wie durch ein Wunder 
blieb er unverletzt. Er schrieb dies dem Umstand zu, dafs er 
Mitreisender des Mahatma sei. »Dann hatten Sie gar nicht 
erst hinausfallen diirfen«, entgegnete Gandhi lachend. 

Diese Glorifizierung machte ihn traurig. »Ich bin kein 
Mahatma.« Es ware ihm lieber gewesen, wenn die Inder in 
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seine Fufstapfen getreten waren, als ihm die FiifSe zu kis- 
sen. Er wollte Hilfe, nicht Ruhm und Bewunderung. Hilfe 
vor allem dabei, die Baumwollindustrie aufzubauen. »Fur 
mich«, sagte Gandhi zu diesem Thema, »ist nichts in der 
politischen Welt wichtiger als das Spinnrad.« 

Wiahrend meines Aufenthalts bei Gandhi im Jahr 1946 be- 
trat ich sein Zimmer, wahrend der Mahatma am Webstuhl 
saf. Er erklarte sein Engagement: »Wenn dreihundert Mil- 
lionen Menschen einmal am Tag dasselbe tun wiirden, 
nicht weil ein Hitler es angeordnet hat, sondern weil sie 
vom gleichen Ideal inspiriert wurden, hatten wir geniigend 
Einigkeit, um Unabhdngigkeit zu erreichen.« Im Spaf erin- 
nerte ich ihn daran, dafs er die Unabhangigkeit verzogert 
habe, weil er, um sich mit mir unterhalten zu konnen, eine 
Stunde Pause eingelegt habe. »Ja, gewifs, Sie haben Swaraj 
um eine Stunde verzogert.« 

Gandhis Lendentuch, seine Umhange, Handtiicher und 
Bettlaken waren »homespun«, also im eigenen Lande herge- 
stellt. Mehr und mehr Inder begannen, diese Textilien zu 
tragen. Es gab aber auch solche, die dartiber die Nase riimpf- 
ten. »Langweilige Leinentiicher«, spotteten sie. »Das Ge- 
wand unserer Freiheit«, entgegnete Jawaharlal Nehru. 

Gandhi glaubte so sehr an das Spinnrad, daf er es in die 
Flagge der Kongrefspartei aufnahm, die spater die Flagge des 
unabhangigen Indien werden sollte. Es war dies sein eigen- 
williger Beitrag zur Erziehung der politisch orientierten 
Stadter. Er lenkte ihre Aufmerksamkeit auf den armen, un- 
gebildeten Bauernstand. Es war ein Versuch, zwischen Fiih- 
rerschaft und Massen zu vermitteln, denn er wufte, wie 
gerne in Indien der goldene Elefant, oder modern ausge- 
driickt, die gut gestellte Industriegesellschaft ihre Augen 
vor dem unsaglichen Elend der Bauernhiitten verschlof. 

Um echtes Mitgefiihl mit dem Schlechtergestellten zu 
haben, lehrte Gandhi, muf§ man ihn verstehen, und um ihn 
zu verstehen, muf§ man manchmal unter denselben Bedin- 
gungen wie er leben und arbeiten. »Ich versuche, mich von 
ganz unten nach oben vorzuarbeiten«, erklarte er und 
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warnte die Intellektuellen davor, seine Khadi-Politik nicht 
zu unterstutzen: Das gebildete Indien wird sich selbst von 
der einzigen sicht- und greifbaren Verbindung zu den Mas- 
sen abschneiden. Das Spinnen war somit ein weiterer Kom- 
munikationsweg und eine Arbeit der Liebe. 

Um die Spinnradbewegung zu organisieren und zu finan- 
zieren, reiste er landauf, landab. Fiir gewohnlich fuhr er drit- 
ter Klasse. Wenn der Vizekénig, der Oberkommandierende 
der Armee und die Maharadschas dasselbe taten, wiirden 
sich die hygienischen Bedingungen in der dritten Klasse 
schlagartig verbessern. Wo immer er hinfuhr, gab man ihm 
Spenden fiir sein uneigenntitziges Werk. Er fand immer Mit- 
tel und Wege, Geld dafiir aufzutreiben. Er kaufte damit 
Spinnrdader fiir die Bauern, erdffnete Geschafte in den Stad- 
ten, die Khadi aus den Do6rfern verkauften, und lief} Lehrer 
fiir die Spinn- und Webkunst ausbilden. Auf den Haltestel- 
len der Zugstrecke hielt er die Hand aus dem Fenster, und 
schnell fiillte sie sich mit Scheinen und Miinzen. Oder er 
ging durch die Menge und verkaufte handgefertigte Texti- 
lien. Gandhi nahm auch Gold und Juwelen. »Das Heer mei- 
ner Verehrer wachst taglich«, rihmte er sich. »Meine neu- 
este Eroberung ist Ranibala aus Burdwan, ein etwa zehnjah- 
riges, liebes Madchen. Ich wagte es nicht, nach ihrem Alter 
zu fragen. Wie tiblich habe ich mit ihr gespielt und dabei ver- 
stohlen auf ihre schweren Armreifen aus Gold geschaut. Ich 
erklarte ihr behutsam, daf sie viel zu schwer fir ihre zarten 
kleinen Handgelenke seien. Sofort streifte sie den Schmuck 
ab und gab ihn mir.« Spater erzahlte er diese Geschichte ei- 
nigen Frauen, die mir »ungefragt etwa ein Dutzend Armrei- 
fen und zwei oder drei Paar Ohrringe gaben. Selbstverstand- 
lich werden sie fiir Khadi verwendet.« Er redete den Frauen 
ein, daf ihre Schonheit keineswegs darunter leiden wiirde, 
wenn sie ihm ihren Schmuck schenkten. Im Gegenteil! 
»Schon ist, wer schon handelt«, zitierte er. Indische Frauen 
triigen sowieso zuviel »pers6nliche Mobelstiicke« an ihren 
Ohren, Nasen, Armen und Knocheln. Sie wiirden sich ohne 
diese Last freier fihlen. 
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Gegner beschuldigten ihn, er tibertriebe sein Engagement 
fiir das Spinnen. Man lebe nun mal im Maschinenzeitalter, 
und weder seine Arbeit noch seine Weisheit noch seine Hei- 
ligkeit kénnten die Uhr zuriickdrehen. »Vor einhundert- 
fiinfzig Jahren«, belehrte sie Gandhi, »stellten wir alle un- 
sere Stoffe selbst her. Unsere Frauen sponnen feine Garne in 
ihren Hiitten und trugen damit zum Wohlstand der Familie 
bei... Indien braucht fast dreizehn Yards Stoff pro Kopf und 
Jahr. Trotzdem wird weniger als die Halfte im Lande herge- 
stellt. In Indien wachst genug Baumwolle fiir uns alle. Wir 
exportieren mehrere Millionen Ballen Baumwolle nach Ja- 
pan und Lancashire und kaufen einen Grofsteil davon wie- 
der als fertigen Kattun zurtick. Dabei waren wir durchaus in 
der Lage, unseren Eigenbedarf an Stoffen und Garnen durch 
Handweben selbst zu decken... Das Spinnrad konnte Mil- 
lionen Beschaftigung geben, die mindestens vier Monate im 
Jahr nichts zu tun haben.« 

Gandhis Hauptanliegen war es, den unterbeschaftigten 
Armen zu helfen, und da er und sein Gott Partner waren, be- 
zog er den Allmdachtigen in seine Aufgaben mit ein. »Einem 
hungernden und unterbeschaftigten Volk«, schrieb er, 
»kann Gott nur in der Form von Arbeit und Versprechen auf 
das tagliche Brot als Lohn erscheinen.« Armut fiihrte seiner 
Meinung nach zu »moralischer Degradierung«. Er aber 
wollte ein blithendes und gliickliches Indien. »Wenn wir 
unseren Reichtum und unsere Energievorrate nicht ver- 
schwenden«, behauptete er, »kGnnten wir das gliicklichste 
Volk der Welt werden. « 

Die weitverbreitete Meinung, Gandhi wolle ein armes In- 
dien, entstand vielleicht aus der Tatsache, daf er selbst die 
Arbeit freiwillig auf sich nahm und die Anhaufung von 
Reichtiimern verdammte. »In Siidafrika, wo ich das Privileg 
hatte, mit Tausenden meiner Landsleute sehr engen Kon- 
takt zu haben«, erzahlte er einmal, »stellte ich immer fest, 
daf} die Verworfenheit mit dem Reichtum zunahm.« Dann 
zitierte er Jesus: »Es ist leichter fiir ein Kamel, durch ein Na- 
deléhr zu gehen, als fiir einen Reichen, in das Reich Gottes 
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einzugehen.« Er forderte die Reichen auf, etwas von ihrem 
Reichtum an die Armen abzugeben. 

In Bengalen war Gandhi einmal Gast bei einem Grof- 
grundbesitzer, der ihm Milch in einer goldenen Schiissel 
und Obst auf goldenen Tellern anbot. » Wo hat er diese Tel- 
ler her?« fragte Gandhi. »Davon, was er den Bauern weg- 
nimmt«, war die Antwort. »Wo deren Leben eine lebens- 
lange Mihsal ist — wagt er es wirklich, solchen Luxus zu be- 
sitzen? « 

Gandhi fiirchtete, dafs die Industrialisierung Bauern und 
Arbeiter ihrer Arbeit berauben und Indiens »bedriickende 
Verarmung« vergrofsern wide. Deshalb waren ihm die Bau- 
ern, die in ihren Hiitten am Spinnrad safen, lieber als die 
grofen Textilfabriken. » Wenn man die Produktion im Klei- 
nen eine Million mal multipliziert«, legte er dar, »ist das 
nicht auch eine Massenproduktion? Aber ich sehe, dafs euer 
Begriff »Massenproduktion: ein technischer Ausdruck fiir 
Produktion ist, die méglichst wenige Menschen mit Hilfe 
von hochkomplizierten Maschinen ausfiihren. Meiner An- 
sicht nach ist das falsch. Meine Maschine muf so sein, daf 
ich sie in die Wohnungen von Millionen von Menschen stel- 
len kann.« Sein Motto war »eine Miniaturfabrik in jedem 
Heim«. 

»Sie sind also nur gegen Maschinen«, fafste ein Intervie- 
wer diese These im November 1934 zusammen, »weil sich 
die Produktion in den Handen einiger weniger konzen- 
triert?« 

»Das stimmt«, antwortete Gandhi. »Ich hasse Privilegien 
und Monopole. Was man nicht mit den Massen teilen kann, 
ist tabu fiir mich. Das ist alles.« 

Es ist interessant zu sehen, dafs im heutigen Indien, wo 
Gandhis Lehren groftenteils ignoriert werden, seine einst 
als riickstandig oder naiv bezeichnete Wirtschaftstheorie 
von einer wachsenden Zahl modern denkender, westlich 
orientierter Inder akzeptiert werden. Industrialisierung ist 
natiirlich notwendig, aber in vielen asiatischen und afrika- 
nischen Landern bringt sie eher Massenarbeitslosigkeit als 
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Wohlstand mit sich. Menschen, die durch eine komplizierte 
technische Apparatur ersetzt worden sind, finden selten so 
schnell eine andere Arbeit wie sie die ihre verloren haben. 
Sie hungern. »Wenn die Industrie in Indien vollautomati- 
siert ware, konnten wir unserem Volk keine Vollbeschafti- 
gung mehr bieten«, sagte der Premierminister des Staates 
Bombay im Jahre 1952. 

In den Straf$en von Madras habe ich in der glithenden Au- 
gustsonne schokoladenbraune Manner mit Turban und 
Lendentuch bekleidet gesehen, die schwere Lasten zogen, 
vergleichbar vielleicht dem, was ein Zweitonner-Lastwa- 
gen transportiert. Diese Menschen widen sich der Verwen- 
dung von Ochsen oder Pferden oder gar von motorisierten 
Fahrzeugen widersetzen. Gandhi war weder gegen die Indu- 
strie noch gegen die westliche Welt eingestellt. Sein indisch 
geschultes Auge sah nur die wirtschaftlichen Probleme In- 
diens und Asiens deutlicher als die fanatischen europa- 
ischen Verfechter des Maschineneinsatzes nur um der Ma- 
schinen willen. 

Gandhi war die dauernden Fragen, ob er gegen die Indu- 
strialisierung sei, begreiflicherweise mit der Zeit leid, und 
als er wieder einmal auf dieses Thema hin angesprochen 
wurde, gab er seufzend zur Antwort: » Wie kénnte ich, daich 
doch weifs, daf$ sogar dieser K6rper eine sehr komplizierte 
Maschine ist? Das Spinnrad ist eine Maschine, der kleine 
Zahnstocher hier im Glas ist ebenfalls eine Maschine. Wo- 
gegen ich bin, das ist der Kult um die Maschine, nicht die 
Maschine als solche ist mir ein Dorn im Auge. Heute helfen 
die Maschinen nur einigen wenigen, auf Kosten von Millio- 
nen. Die Maschine darf die Glieder des Menschen nicht ver- 
kimmern lassen. Zum Beispiel wiirde ich folgende Ausnah- 
men machen: Nehmen wir einmal die Singer-Nahma- 
schine. Sie ist eines der ntitzlichsten Erfindungen aller Zei- 
ten, und sie hat geradezu etwas Romantisches an sich.« Er 
hatte gelernt, mit der Maschine zu nahen. Wiirde man denn 
nicht grofe Fabriken brauchen, um dieses niitzliche Werk- 
zeug zu bauen? 
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»Ja«, gab er zu. »Idealerweise ware ich gegen jede Ma- 
schine, wie ich eigentlich auch diesen meinen Kérper ableh- 
nen wiirde, weil er fiir das Heil nicht von Nutzen ist. Aber 
die Maschinen bleiben, ebenso wie dieser K6rper, weil sie 
unvermeidbar sind.« Ahnlich beantwortete er auch die Fra- 
gen von zwei amerikanischen Frauen, die wissen wollten, 
ob es wahr sei, daf$ er etwas gegen Eisenbahnen und andere 
schnelle Fortbewegungsmittel habe. Seine Antwort: »Ja 
und nein.« 

Gandhi hatte auch nichts gegen westliche Annehmlich- 
keiten und Fertigkeiten einzuwenden. »Der Westen«, 
schrieb er an Mifs Madeleine Slade, »hat mich immer in be- 
zug auf chirurgische Erfindungen und den damit verbunde- 
nen Fortschritt beeindruckt.« Aber Gandhi war doch zu al- 
lererst einmal Inder und wollte weder den Westen sklavisch 
nachahmen noch jemanden mit einer ultramodernen Tech- 
nologie beeindrucken. Er wollte sich zunadchst einmal auf 
das indische Dorf konzentrieren, wo mit Einverstandnis al- 
ler Behorden, einschlieSlich der technokratischen Ameri- 
kaner, die Uberbevolkerung fast alle Maschinen iiberfliissig 
macht. 

Seit Urzeiten kam die Verteidigung Indiens gegen einen 
Aggressor immer aus den Dorfern. Sechsundzwanzigmal 
war Indien angegriffen worden, und immer war es vom We- 
sten aus gewesen — deshalb fiirchtete Indien den Westen, 
und es gefiel ihm, ihm zu trotzen und ihn zu verdammen. 
Gandhis auferstes Vertrauen in sein Land machte aus ihm 
alles andere als einen Isolationisten, und er wiinschte sich, 
dafS§ »die Kulturen aller Lander so frei wie méglich mein 
Haus umwehen« (obgleich er etwas dagegen hatte, »von ir- 
gendeiner dieser Kulturen umgeblasen zu werden«), aber im 
Notfall ware die letzte Festung, der letzte Rtickhalt gegen 
bewaffnete oder unbewaffnete Eindringlinge, die Bauern- 
schaft. Fremde kénnten zwar die Hauptstadte erobern und 
beherrschen, aber die Dorfer, einzeln, unbedeutend und 
fernab, hatten ihr eigenes, inneres Gibraltar, eine zusam- 
menhangende, alle Bewohner umfassende Organisation, die 
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Gandhi gerne intakt halten wollte. Er sprach oft vom Pana- 
chayat, dem Rat der Fiinf Altesten, der seit altersher jedes 
Dorf autonom regierte, und er befiirwortete auch eine wirt- 
schaftliche Unabhangigkeit fiir das Dorf. Sein Idealdorf, 
schrieb er im Harijan vom 26. Juli 1942, ware eine »kom- 
plette Rupublik, von den Nachbarn unabhangig, was die Le- 
bensbediirfnisse angeht, aber doch in vielen Dingen abhan- 
gig, wo Abhangigkeit eine Notwendigkeit ist«. Dieses Ideal- 
dorf wiirde sich mit Nahrungsmitteln selbst versorgen und 
»niitzliche Feldfriichte« — nicht Opium — anbauen und ver- 
kaufen, Schulen und Theater haben, tiber eine geregelte 
Wasserversorgung verfiigen sowie tuber 6ffentliche Hallen 
und Elektrizitat in jeder Hiitte. All dies zeugt doch davon, 
daf§ er wesentlichem Fortschritt aufgeschlossen gegentiber- 
stand, wenn dieser zum Nutzen Bediirftiger eingesetzt wer- 
den konnte. 

Ein autonomes, auf sich selbst gestelltes Dorf, das haupt- 
sachlich mit anderen autarken Dorfgemeinschaften der 
Umgebung Handel treibt und nur einige wenige kompli- 
zierte Geratschaften einfiihrt — das war Gandhis Rezept fiir 
die Demokratie in Asien. Je mehr diese kleinen geographi- 
schen Einheiten durch Zusammenarbeit erreichten, um so 
weniger Spielraum bliebe einer Diktatur von aufen. Er zog 
diese kleinen Lebensgemeinschaften den heif$en, schmutzi- 
gen Sardinenbiichsenstadten mit ihren Fabrikslums vor. 

Es gibt absolut keinen Grund fiir die oft wiederholte Be- 
hauptung, der Mahatma hatte fiir die Riickkehr zu einer vor- 
industriellen Gesellschaft pladiert. Er lehnte westliche 
Technologie und einen verniinftigen Fortschritt nicht ab, 
aber diese diirfe nicht auf Kosten der Menschen gehen. Das 
Unheil der Industrialisierung durch die Europder, verdeut- 
licht auch durch die Ausbeutung des Ostens, ist nirgendwo 
in Indien oder anderswo in Asien ein erfreulicher Anblick. 

Auf hoherer, philosophischer Ebene erkannte Gandhi ein- 
fach frither als die meisten anderen Menschen die Gefahren 
und Schrecken einer Zivilisation, in der die Maschinen den 
Menschen zum Sklaven machen, anstatt ihrer wichtigsten 
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Funktion, den Menschen mehr Freiheit zu geben, gerecht zu 
werden. Im Jahre 1931 bat Charlie Chaplin um eine Unter- 
redung. Gandhi, der noch nie einen Film gesehen hatte, 
kannte den Namen Chaplin nicht. Als man ihm erklarte, 
wer dies war, meinte er, er hatte kein Interesse an Schau- 
spielern. Als man ihn aber darauf hinwies, dieser Schauspie- 
ler stamme aus den Slums von Lambeth in London, war er 
bereit, ihn zu empfangen. Die Unterredung begann, wie dies 
oft der Fall war, mit falschen Vorstellungen des Besuchers 
uber Gandhis Meinung zur modernen Technik. Die Ant- 
wort beeindruckte Chaplin offensichtlich so, daf$ er einen 
seiner Filme dem taglichen Kampf zwischen Menschen und 
Maschinen widmete. 

Je schneller sich die Maschinen bewegten, desto schneller 
lebt der Mensch und desto gréfer die Nervenanspannung. 
Kultur, Freizeit, das ganze Leben wird so abhangig von der 
Technik, dafs der Mensch innerlich verarmt. 

Der Mensch ist irgendwie in der Lage eines »Wilden«, der 
sich ein Idol schafft und diesem Gotzen dient. Fiir Gandhi 
war Mechanisierung oder jede andere Form des Fortschritts 
nicht ein Ziel an sich. Er beurteilte materielle Fortschritte 
nach ihrer moralischen und geistigen Wirkung auf mensch- 
liche Wesen. Der Mensch war sein Hauptanliegen. Und er 
beurteilte einen Menschen nicht danach, was er hatte, son- 
dern was er war, nicht nach Besitz, sondern nach seiner Per- 
sdnlichkeit, nicht nach greifbarem Vermégen, sondern nach 
innerem Reichtum. Innerer Wert, nicht Wohlstand, zahlten 
fiir ihn. Die Industrialisierung bringt den Menschen finan- 
ziellen Gewinn, aber laft sie sie auch Mensch bleiben? Als 
bedeutendstes Individuum des 20. Jahrhunderts, wenn 
nicht gar aller zwanzig Jahrhunderte, und sicherlich als der 
gliihendste Verfechter des Individualismus unserer Zeit, 
fragte sich Gandhi, wieviel harten Materialismus der 
Mensch verkraften kénne, ohne Schaden zu nehmen. Er 
trdumte von einem wohlhabenden Indien, das jedoch sein 
Volk nicht dem Moloch Maschine fiitterte, die den Men- 
schen standardisiert. Er beobachtete die Welt, setzte Indu- 
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strialisierung mit Materialismus gleich und fiirchtete beide 
Begriffe als Bedrohung der menschlichen Zukunft. Sein 
Glaube an den Individualismus machte ihn ganz natiirlich 
zu einem Antikommunisten. Doch sah er den Komm ‘nis- 
mus als das Endprodukt eines Prozesses, der auch nicht- 
kommunistischen Landern beschieden sein wiirde. Die Ein- 
stellung, die ihn zum Gegner des sowjetischen Regimes 
machte, liefS ihn ebenso die westliche Zivilisation kritisie- 
ren. Den Unterschied zwischen diesen beiden Formen sah 
er im Grad, nicht in der Verschiedenartigkeit. » Der Bolsche- 
wismus«, versicherte Gandhi, »ist das zwangslaufige Ergeb- 
nis der modernen, materialistischen Zivilisation. Seine ge- 
fiihllose Verehrung fiir die Materie hat eine Schule entste- 
hen lassen, die sich den materialistischen Fortschritt zum 
Ziel gesetzt hat und zu den endlichen Dingen des Lebens 
den Kontakt verloren hat... Ich prophezeie, dafi in einigen 
Jahren der Bolschewismus in unserem einst so heiligen 
Land um sich greifen wird, wenn wir dem Gesetz der letzt- 
lichen Herrschaft des Geistes tiber die Materie, der Freiheit 
und Liebe iiber rohe Gewalt nicht gehorchen.« Diese Aue- 
rung bezog sich auf Indien, hatte aber auch auf jedes andere 
Land gepafst. Der Westen fiirchtet vielleicht den Bolsche- 
wismus, Stalinismus oder Sowjetismus so sehr, weil er den 
Keim derselben Krankheit bereits in sich spiirt. 

Gandhi hatte die Antwort und kannte auch ein Gegen- 
mittel zum Stalinismus: ein grofes, mutiges, geistbetontes 
Individuum, das Angriffen auf seine Freiheit widerstehen 
konnte, weil es innere Werte iiber Vermogenswerte stellt. 
Dieses Rezept wtirde den Kommunismus besiegen und der 
Demokratie Heilung bringen. 

In all seinen Reden, Schriften, seinem Fasten, seinen poli- 
tischen Handlungen und Kampfen mit Marschall Smuths in 
Siidafrika und gegen die Englander und mit seinem eigenen 
Volk in Indien setzte er sich standig mit der einen Frage aus- 
einander, die uns alle bewegt: wie kann der moderne 
Mensch seinen inneren Frieden und seine aufere Sicherheit 
behalten, wie kann er ehrlich, frei und sich selbst treu blei- 
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ben bei Angriffen, denen er sich von machtigen Regierun- 
gen, von machtigen Wirtschaftsnationen, von der Macht 
des Bosen, die in grausamen Mehrheiten und militanten 
Minderheiten wohnt, und von der Macht, die wir jetzt aus 
dem Atom ziehen, ausgesetzt sieht. Die meisten Menschen 
stehen ehrfurchterstarrt vor dieser Machtzusammenbal- 
lung, unfahig, dagegen anzukampfen, und geben schliefilich 
nach. Das Ergebnis ist in allen Landern ein hilfloser 
Mensch. Dies 6ffnet dem Totalitarismus Tiir und Tor und 
ist eine standige Bedrohung der Demokratie, denn ohne den 
Menschen, der bereit und fahig ist, sich selbst gegen die An- 
griffe der Macht zu verteidigen, ist die Freiheit zum Schei- 
tern verurteilt. 

Macht war das Hauptanliegen von Lenin und Stalin. Sie 
miftrauten dem einzelnen Menschen; er mufste bewacht 
und unterdriickt werden. Sie griindeten eine Bewegung und 
einen Staat auf dem Fuhrerprinzip — eine Elite-Partei, be- 
herrscht von einem einzigen Mann, der die gehorsamen 
Massen »fiihrt«. Daher die unmenschliche Diktatur. Gan- 
dhis Hauptanliegen war der einzelne Mensch, den er in sei- 
nem Selbst und seinem Willen bestarkte, und das nicht nur 
gegen den englischen Staat, sondern gegen jeden anderen ge- 
nauso. »Gandhi hat unseren Riicken aufgerichtet und unser 
Rickgrat gestarkt«, sagte Nehru. Macht kann sich auf ei- 
nem aufrechten Riicken nicht halten. 

Die Geistesstarke des einzelnen mufs zumindest mit der 
Ausdehnung der biirokratischen, wirtschaftlichen und wis- 
senschaftlichen Macht Schritt halten, ansonsten wird er ei- 
nem Roboter-Schicksal nicht entgehen. Vom Ausgang des 
Rennens zwischen Mensch und Macht hangt die Zukunft 
der modernen Zivilisation ab. 

Gandhi widmete einen Grofteil seines Lebens Ernah- 
rungsstudien. Er suchte nach Nahrung, die den Menschen 
stark machte. Sein Menii fiir das Wachstum des einzelnen 
war Furchtlosigkeit. Zwar war er der Prophet der Gewaltlo- 
sigkeit, doch stammt die Aussage, »wenn ich zwischen 
Feigheit und Gewalt zu wahlen hatte, wiirde ich mich fur 
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die Gewalt entscheiden«, auch von ihm. Feigheit nadmlich 
verringere die Selbstachtung des Menschen und daher seine 
geistige Grofe. Gandhi selbst kannte keine Furcht. Gerade 
dieser Eigenschaft muf§ man es vor allen anderen zugute 
schreiben, da er sich von dem gewohnlichen Menschen, 
der er in den zwanziger und dreifsiger Jahren seines Lebens 
war, zu dem Phanomen seiner spateren Lebenszeit entwik- 
kelte. Er fiirchtete weder Regierung noch Gefangnisse, noch 
den Tod — dieser wiirde ihn mit seinem Gott vereinen — oder 
Krankheit noch Hunger, Unbeliebtheit, Kritik oder Ableh- 
nung. 

Gandhis Individualismus lebte vom Mut. Gewaltlosig- 
keit verlangt viel mehr Mut als Gewalt. Ein Feigling wurde 
niemals ruhig am Boden sitzenbleiben, wenn Polizeipferde 
herangaloppierten oder sich einem Auto in den Weg legen 
oder unbeweglich stehen bleiben, wenn knippelschwin- 
gende Polizisten nahten. Nur ein Mutiger wiirde es fertig- 
bringen, auf diese Weise Widerstand zu leisten. Gandhis Wi- 
derstand war Heroismus, und nie vor ihm hat ein Mensch 
auf diese Weise Widerstand geleistet. Er setzte sich selbst 
mit dem Letzten gleich und den Letzten mit sich selbst. 
»Die Ideale, die fiir mein Leben bestimmend sind«, schrieb 
er, »konnen ftir alle Menschen gleichermafen gelten... Ich 
habe nicht den leisesten Zweifel, daf§ jeder Mann oder jede 
Frau das erreichen kann, was ich erreichen kann, wenn er 
oder sie nur dieselben Anstrengungen machte und densel- 
ben Glauben und dieselbe Hoffnung aufbrachte. Ich bin nur 
eine arme, kampfende Seele, die danach strebt, gut zu sein. 
Ich weifi, daf ich noch einen sehr schwierigen Weg zu gehen 
habe.« Er erkannte menschliche Schwachen an sich selbst 
und an anderen und erwartete bei niemandem Vollkom- 
menheit, aber er glaubte ganz fest an die Besserungsfahig- 
keit des einzelnen, an seine Fahigkeit, sich tiber sich selbst 
und seine Schwachen zu erheben. Er weigerte sich, das 
Schlechte im Menschen in den Vordergrund zu stellen. Oft 
beruhte sein Erfolg bei Menschen darauf, dafs er sie nicht be- 
handelte wie sie waren, sondern wie sie gerne sein wollten, 
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und als ob es nur das Gute in ihnen gabe. Ein solch kreativer 
Optimismus lief’ Menschen, die mit ihm beisammen wa- 
ren, manchmal formlich iiber sich selbst hinauswachsen. 
Sogar ein Besucher spiirte diese Kraft, die von Gandhi aus- 
ging. 

Gandhi akzeptierte die Menschen jedoch so wie sie wa- 
ren. Die Liebe machte ihn nachsichtig. Er legte zwar extrem 
strenge Mafistabe fiir sich selbst an, anderen gegeniiber war 
er jedoch sehr milde eingestellt. Er lebte in gliicklicher Har- 
monie mit Mannern und Frauen zusammen, die er in seinen 
Ashram eingeladen hatte, und die weder an Gott noch an 
Gewaltlosigkeit, noch an Keuschheit, noch an ihn glaubten. 
Er akzeptierte sogar Rebellion und Widerspruchsgeist, 
wenn dies der geistigen Entwicklung der Menschen dien- 
lich sein konnte. Untreue ihm gegeniiber storte ihn nicht, 
wohl aber Untreue dem Grundsatz gegeniiber. Die Untreue 
dem Prinzip gegeniiber hangt bei allen Sozialsystemen vom 
Preis ab, den der einzelne zu zahlen hat. In einer Diktatur 
kann dieser Preis der Tod sein, in einer Demokratie Unbe- 
hagen und Schwierigkeiten. Gandhi war bereit zu zahlen, 
was immer auch der Preis sein sollte. Je armer er an mate- 
riellen Dingen war, desto mehr konnte er zahlen und desto 
reicher wurde er im Geiste, das einzige, was fiir ihn zahlte. 

Er nahrte dieselbe Haltung auch bei anderen. Seine Ge- 
fahrten forderte er auf, die Beziehung zu ihm zugunsten ih- 
rer persOnlichen Uberzeugungen aufzugeben. Er war nicht 
nur Fiihrer einer Bewegung, fiir deren Erfolg er kampfte, er 
schmiedete eine Nation, indem er Menschen formte. Wenn 
er der Vater einer Nation sein sollte, dann wollte er auch gi- 
gantische Sdhne haben. Als sich ihm einmal im Kongref 
Widerstand bot, gab er einfach nach. Er tat dies sogar gele- 
gentlich auch in seiner unmittelbaren Ashram-Umgebung, 
obwohl er sich leicht hatte durchsetzen kénnen. Er respek- 
tierte es, wenn jemand anderer Meinung war. Durch Ver- 
stand zu einer eigenen Meinung zu kommen ist das, was uns 
vor allen anderen Lebewesen auszeichnet. Einmal waren 
sich bei einer Debatte iiber Fragen der Grundschulerzie- 


9. 


hung alle Anwesenden einig mit Gandhi, nur Zakir Hus- 
sain, ein moslemischer Lehrer, nicht. Gandhi ernannte ihn 
trotzdem oder vielleicht gerade deshalb zum Vorsitzenden 
der Gesellschaft fiir Grundschulerziehung. Die Willens- 
starke Gandhis und seine fanatische Prinzipientreue hat- 
ten, in falsche Bahnen gelenkt, einen anderen Mann zu ei- 
nem eiskalten Diktator werden lassen. Gandhi hatte, wie 
gesagt, diese Veranlagung auch, aber dank seiner iibrigen Ei- 
genschaften wurde ein iiberzeugter Demokrat aus ihm. 

Gandhis Jiingerschaft war folglich grofs, vielschichtig und 
weit verstreut. Er zog auch eine Reihe von Fihrern an. Py- 
arelal Nayyar, der viele Jahre Gandhis Sekretar war, zahlte 
einige in der Zeitschrift Harijan in der Ausgabe vom 15. 
Marz 1952 auf. Zum »engen Kreis« um den Mahatma gehor- 
ten demnach so gerissene Kapitalisten und Geschaftema- 
cher wie G. D. Birla und Seth Jamnalal Bajaj, Skeptiker wie 
Acharya Kripalani und Intellektuelle und Revolutionare 
wie Pandit Jawaharlal Nehru, Staatsmanner und Politiker 
wie Pandit Motilal Nehru und Vithalbhai Patel, Manner des 
Glaubens und des Verzichts wie Vinoba Bhave, gewandte 
Rechtsanwalte wie Rajagopalachari, Menschenfreunde wie 
Dr. Rajendra Prasad, tiefsinnige Gelehrte und Geistliche 
wie Maulana Azad, hervorragende Mediziner, Genies wie 
der verstorbene Dr. Ansari und Hakim Ajmal Khan Saheb, 
schillernde Persénlichkeiten wie die respektlose, miitter- 
liche Nachtigall Indiens Sarojini Naidu, blaubliitige Damen 
der Gesellschaft wie Mifs Slade, und nicht zu vergessen un- 
ser Mann aus Eisen, der Granitpfeiler des freien Indiens, der 
leider jetzt gefallen ist — Sardar Patel. Diese Liste soll nur 
einzelne Beispiele zur Illustration geben.« 

»Was war«, fragte Pyarelal, »Gandhis Geheimnis seines 
so erstaunlichen Einflusses tiber Geist und Loyalitat der 
Menschen?« Und er gibt sich selbst die Antwort: »Sein star- 
ker, vielseitiger Realismus, sein Takt, sein tiefes Mitgefiihl, 
seine Feinsinnigkeit und sein Charme...« Die Kapitalisten 
fiihlten sich zu ihm hingezogen »wegen seiner Gewitztheit 
in praktischen Dingen, seiner Ehrlichkeit und seines Mu- 
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tes; Acharya Kripalani wurde sein Sklave, als er Gandhi als 
den Rebellen und Revolutionar erkannte, der er selbst gerne 
sein wollte; Pandit Jawaharlal Nehru, hochgeistig und intel- 
lektuell, war fasziniert von Gandhis Dynamik und seiner 
vollendeten Lebenskunst. Ich erinnere mich, wie Nehru im 
Lauf einer hitzigen Diskussion ungeduldig ausrief: »Ich will 
die Revolution, das ist Reformismus:, worauf Gandhi erwi- 
derte: Ich habe Revolutionen gemacht, wahrend andere nur 
dariiber gesprochen haben. Wenn Ihre Uberschwenglichkeit 
sich gelegt hat und Ihre Lungen ersch6pft sind, dann werden 
Sie zu mir kommen, wenn Sie es wirklich ernst meinen mit 
Ihrer Revolution.« « 

Auch Motilal Nehru, Jawaharlals Vater, hatte gelegent- 
lich Differenzen mit Gandhi. »Ich habe dem Mahatmaji ge- 
sagt: Ich glaube nicht an Ihre Geistigkeit und werde zumin- 
dest in diesem Leben nicht an Gott glauben. « 

»Und was gab er zur Antwort?« fragte Pyarelal Motilal 
Nehru, als der ihm die Begebenheit erzahlte. 

»Er lachte nur. Sonst nichts! « 

Maulana Azad, der islamische Gelehrte, fahrt Pyarelal 
fort, »sah in ihm einen praktizierenden religidsen Katholi- 
ken«. Vinoba betrachtete Gandhi als einen Heiligen des al- 
ten Indien; »Rajagopalachari wiirdigte seine Klarheit im 
Denken und seinen Scharfblick, seine realistische Einschat- 
zung der Situation und dessen, was in seinen Gegnern vor- 
ging, und ein Urteilsverm6gen, das die akrobatischen Kom- 
binationen gewiefter Juristen glattweg in den Schatten 
stellte«. Die Arzte begriifS$ten sein Interesse an allem, was 
der Gesundheit dient. Mrs. Naidu entdeckte, dafs er ein Poet 
war. Madeline Slade, die Tochter eines geadelten britischen 
Admirals, schreibt Pyarelal, erhielt von ihm »jene tiefe Gei- 
stigkeit, nach der die Seele des mammonanbetenden We- 
stens hungert«. Sardar V. Patel, Staatsmann und Vorsitzen- 
der der Kongrefspartei, »fand, daf§ Gandhi endlich ein politi- 
scher Fiihrer war, der nicht nur redete, sondern ein Mann 
der Tat war, der ein einmal angefangenes Projekt auch zu 
Ende fiihrte«. 
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Sicherlich sind das die Lobreden treuer Freunde, sie kom- 
men jedoch der Wahrheit ziemlich nahe. Gandhi wirkte tat- 
sichlich nicht nur auf die Massen, sondern auch auf viele 
grofe Manner und Frauen wie ein Magnet. Er hatte Macht 
iiber sie, erklart Pyarelal, weil »Gandiji nie jemanden etwas 
tun lief§, was nicht im ureigensten Interesse der betreffen- 
den Person selbst war. So beniitzte er seine Mittel und 
Wege, sie zu formen und zu schulen, so daf sie von Tag zu 
Tag an Starke und Gréfe gewannen. Im Gesprach versuchte 
er nie, den Diskussionspartner intellektuell niederzukntip- 
peln. Statt dessen hielt er ihn dazu an, gleichfalls nach der 
Wahrheit zu suchen. Gandhis Ziel war es immer, seine Mit- 
menschen zu bekehren, ohne jemals Druck oder Zwang auf 
sie auszuiiben. Der Gegner litt nie unter der Schmach der 
Niederlage, sondern teilte mit Gandhi zusammen die 
Freude und das Vergniigen an der Entdeckung der Wahrheit. 
Das machte den Geist des Gegenspielers empfanglich an- 
statt widerstrebend.« Gandhi riihmte sich also zu recht, 
wenn er behauptete: »Ich bin der geborene Demokrat.« 

Mahatma Gandhi liebte die Menschheit nicht als Ab- 
straktum, sondern als Manner, Frauen und Kinder, und er 
versuchte, ihnen auch als Individuen zu helfen. Er gehorte 
zu ihnen und sie wuften das, und deshalb gehGrten sie zu 
ihm. Weil er die Untreuen beherbergte, schamten sie sich 
ihrer Untreue. Seine Treue war ansteckend. Auf diese Weise 
bereitete er sich wahrend der schlimmsten Jahre der Nieder- 
lagen und der Depression von 1924 bis 1929 auf spatere Tri- 
umphe vor. Indien nannte ihn jetzt »Bapu« — Vater. 


16 Das Salz der Freiheit 


Im Jahre 1928 garte es in Indien. Im Dezember dieses Jahres 
wurde der stellvertretende Polizeiprasident von Lahore er- 
mordet. Gandhi verurteilte dieses Verbrechen als »feige 
Tat«. Bhagat Singh, der mutmafliche Morder, konnte sich 
der Verhaftung entziehen und wurde schnell zum National- 
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helden. Am 8. April 1929 stiirmte er in die Parlamentsver- 
sammlung von New Delhi, wo alle britischen und indi- 
schen Mitglieder zusammengekommen waren, warf zwei 
Bomben und feuerte mit einer Pistole auf die Parlamenta- 
rier. Wie durch ein Wunder wurde nur ein Mann schwer ver- 
letzi: 

In Bengalen, wo die erbittertsten Gegner der Englander 
und der KongreSherrschaft safen, hatte Subhas Chandra 
Bose, ein stiirmischer Freiheitskampfer, viele Anhanger um 
sich versammelt. Sein Wahlspruch lautete: »Gebt mir euer 
Blut, und ich erkampfe mit euch die Freiheit.« 

Auch Jawaharlal Nehru verlangte die Unabhangigkeit 
und erwarb sich dadurch Sympathien bei der Jugend. 

Der Kampf schien jede Minute loszubrechen. Gandhi 
blieb zuriickhaltend. Er lehnte den Kampf mit Feuer und 
Schwert ab. Fiir ihn gab es nur ein Mittel, namlich den biir- 
gerlichen Ungehorsam. 

Auf dem Weg zur jahrlichen Kongrefsitzung im Dezem- 
ber 1928 in Kalkutta befragten Freunde Gandhi wahrend ei- 
nes Zwischenaufenthalts in Nagpur: »Was halten Sie von 
einem politischen Unabhdangigkeitskrieg? « 

»Ich wiirde nicht daran teilnehmen«, antwortete er. »Ich 
lehre die Menschen eine Krise mit gewaltfreien Mitteln zu 
bestehen. « 

Aufgestachelt von den Reden Boses und Nehrus verlang- 
ten die jungen Leute auf der Sitzung, Taten zu sehen. Sie pla- 
dierten fiir eine Unabhangigkeitserklarung und damit indi- 
rekt fiir einen Unabhangigkeitskrieg. Gandhi war eher fiir 
ein Zwei-Jahres-Ultimatum an die Englander. Sein Vor- 
schlag wurde von den Delegierten akzeptiert, allerdings ver- 
kiirzte man den Zeitraum auf ein Jahr. Bis zum 31. Dezem- 
ber 1929 sollte England Indien den Dominion-Status gewah- 
ren. Fiir den Fall, dai England dem nicht zustimmte, wollte 
man im Jahre 1930 die Entscheidung erzwingen. 

Lord Irwin, Vizekénig von Indien und der spatere Lord Ha- 
lifax, war laut Alan Campbell, seinem Biographen, wahrend 
der ersten vier Monate des Jahres 1929 »groftenteils aus- 
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schlieRlich damit befaft, Wege zu finden, um den Gefahren 
des politischen Terrorismus und des Wirtschaftskampfes zu 
begegnen«. Arbeitsrechtler und Gewerkschaftsfunktionare 
wurden reihenweise inhaftiert. Das war natiirlich keine 
Dauerlésung. Eine Moglichkeit schien sich zu ergeben, als 
die Labour Party in England an die Regierung kam. Ramsay 
McDonald, ein Vorkampfer fiir die Freiheit Indiens, wurde 
Premierminister. Gandhi sch6pfte neue Hoffnung. In seiner 
Zeitschrift Young India vom 9. Mai 1929 auferte er die 
Hoffnung, daf§ der Friede gewaltlos kame »durch ein 
Gentleman Agreement mit Grofbritannien und dafi Eng- 
land die Gesprache mit uns nicht als ein Land fiihren wird, 
das nach Weltherrschaft strebt, sondern versucht, dem 
Ziele der Menschlichkeit zu dienen«. Im Sommer fuhr Lord 
Irwin nach London und verbrachte dort mehrere Monate 
mit Unterredungen bei der neuen Regierung. Nach Delhi 
zuriuckgekehrt, kiindigte er am 31. Oktober 1929 an, die Re- 
gierung seiner Majestat hatte eine Round Table Conference 
mit englischen und indischen Delegierten ins Auge gefafst. 
Er sagte ferner, dafi »das natiirliche Ergebnis von Indiens 
konstitutionellem Fortschritt... die Gewinnung des Domi- 
nion-Status sei«. 

Gandhi und die alteren Kongref§$mitglieder waren trotz 
der Proteste von Jawaharlal Nehru und Subhas Chandra 
Bose sowie deren lautstarker Gefolgschaft mit diesem Vor- 
schlag einverstanden. Fiir den 23. Dezember war eine Un- 
terredung mit Lord Irwin angesetzt. In London leitete Lord 
Reading, der friihere Vizekénig, im Oberhaus eine Kam- 
pagne gegen MacDonalds Indienpolitik ein, und im Unter- 
haus taten sich die Tories und die Liberalen gegen die La- 
bour-Regierung zusammen, die parlamentarisch in der Min- 
derheit war. Man warf Irwin ein voreiliges Versprechen hin- 
sichtlich des Dominion-Status vor. Die Nachmittagsunter- 
redung mit Gandhi, Jinnah, Motilal Nehru, Vitalbhai Patel 
und Sir Tej Bahadur Sapru, einem Spezialisten fiir Verfas- 
sungsrecht, endete damit, daf§ der Vizek6nig erklarte, »er 
konne keine Round Table Conference in Aussicht stellen«. 
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Mit dieser MifSstimmung begann die historische jahrliche 
Kongrefsitzung in Lahore im Dezember 1929 unter dem 
Vorsitz von Jawaharlal Nehru, der einen Monat zuvor vier- 
zig Jahre alt geworden war. Mit Gandhi als Regisseur ent- 
rollten die Delegierten die Freiheitsfahne und forderten die 
volle Unabhangigkeit und den Austritt aus dem britischen 
Empire. »Swaraj bedeutet nun vollige Unabhangigkeit«, 
versicherte Gandhi. Der Kongrefs instruierte seine Mitglie- 
der und Freunde, sich von allen 6ffentlichen Amtern zu- 
riickzuziehen, und ordnete biirgerlichen Ungehorsam und 
Steuerstreik an. 

Der Exekutivausschuf§ des Kongresses sollte iiber den 
Zeitpunkt der Satyagraha-Kampagne entscheiden, aber, wie 
Gandhi sagte, »ich wufste, dafs man mir diese Pflicht tiber- 
tragen wirde«. Er wiirde Herz, Kopf und leitende Hand jeder 
Bewegung des zivilen Ungehorsams sein, und er wiirde des- 
halb auch die Stunde und den Ort festsetzen und, wenn es 
einmal an der Zeit war, die Befehle geben. Dann zog er sich 
in seinen Ashram zuriick, um zu meditieren. 

Im ganzen Land herrschte grofse Spannung, Rabindranath 
Tagore, dem Gandhi tiefste Verehrung zollte, war in der 
Nahe des Sabarmati-Ashrams und kam am 18. Januar zu ei- 
nem Besuch vorbei. Neugierig fragte er, was denn der Ma- 
hatma im Jahr 1930 mit Indien vorhatte. »Ich denke Tag und 
Nacht dariiber nach«, antwortete ihm Gandhi, »aber ich 
sehe immer noch keinen Lichtschimmer in der Dunkelheit, 
die mich umgibt.« 

»Es liegt mir einfach zuviel Gewalttatigkeit in der Luft«, 
sinnierte Gandhi. Unter diesen Umstanden bringt der zivile 
Ungehorsam, die einzige Alternative zur bewaffneten Re- 
bellion, »unzweifelhaft Risiken« mit sich. Deshalb suchte 
er nach einer Form, die nicht zu Gewalttatigkeiten im gan- 
zen Land fiihren wiirde. Sechs Wochen war er damit be- 
schaftigt, eine Losung fiir dieses Problem zu finden, und das 
Land wartete ungeduldig. Die Augen Indiens waren wieder 
einmal auf Gandhis Hiitte gerichtet. 

Dann wufte er endlich, was zu tun war. 
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Bevor er seinen Plan in die Tat umsetzte, teilte er ihn dem 
Vizekénig mit, da er immer der Meinung war, »daf jede Ge- 
heimnistuerei dem echten Geist der Demokratie abtraglich 
sei«. Der Brief an Irwin war sicher der seltsamste, den je ein 
Regierungschef bekommen hatte. »Lieber Freund«, begann 
er, »bevor das Land mit dem biirgerlichen Ungehorsam be- 
ginnt und ich damit die Gefahr auf mich nehme, vor der ich 
mich all diese Jahre gefiirchtet habe, méchte ich mich noch 
einmal an Sie wenden und mit Ihnen zusammen nach ei- 
nem Ausweg suchen.« Er war immer dafiir, dem Gegner 
eine Moglichkeit zur Annaherung der Standpunkte zu las- 
sen. »Ich kann wissentlich kein Lebewesen und noch viel 
weniger Menschen verletzen, auch wenn sie mir und mei- 
nesgleichen das grote Unrecht antun«, fuhr der Brief fort. 
»Obwohl ich also die englische Herrschaft tiber mein Land 
fiir einen Fluch halte, habe ich nicht vor, einem einzigen 
Englander oder dem legitimen Interesse, das Ihre Nation in 
Indien hat, auch nur den geringsten Schaden zuzufiigen... 
Und warum halte ich die englische Herrschaft fiir einen 
Fluch? Sie hat Millionen Mitbiirger durch ein System der 
planmafs{igen Ausbeutung und durch eine ruin6s teure Mili- 
tar- und Zivilverwaltung, die mein Land sich niemals lei- 
sten kann, an den Bettelstab gebracht. Politisch gesehen hat 
uns das in den Stand von Leibeigenen versetzt. Diese Herr- 
schaft hat uns die Grundlagen unserer Zivilisation entzo- 
gen... ich fiirchte... dafi niemals ernsthaft erwogen 
wurde... Indien in absehbarer Zukunft den Dominion-Sta- 
tus zu gewdahren.« 

Dann ging Gandhis Brief ins Detail. In einem unabhangi- 
gen Indien, schrieb er, miifte das gesamte System »so revi- 
diert werden, dafs das Hauptaugenmerk auf der Kultivierung 
und Forderung der Landwirtschaft liegt«. Das englische Sy- 
stem aber wiirde gerade den Bauernstand am hirtesten tref- 
fen. »Sogar das Salz belegen Sie mit hohen Steuern. Aber ge- 
rade diese Steuer trifft wieder den Armen am meisten, denn 
es ist das einzige Nahrungsmittel, von dem er mehr verwen- 
det als der Reiche.« Gandhis Brief kommt an anderer Stelle 
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auf dieses Thema zuriick. Er fiihrt aus, daf die Salzsteuer, 
die der Bauer zu entrichten habe, im Jahr drei Tageseinkom- 
men ausmachte. Der Bauer habe einen gréferen Salzbedarf 
als der reiche Mann, weil er unter der dérrenden tropischen 
Sonne Indiens auf den Feldern arbeiten miisse. Gandhis 
Brief beklagte weiter, dafi »die Getranke- und Medikamen- 
testeuer ebenfalls die Armen besonders hart trifft. Sie be- 
raubt sie der Grundlage sowohl ihrer Gesundheit wie auch 
ihres Wohlergehens«. 

»Diese Ungerechtigkeiten«, warf der Mahatma dem Ver- 
treter Englands vor, »werden aufrechterhalten, um eine 
Fremdverwaltung zu stiitzen, welche nachweislich die teu- 
erste der Welt ist. Nehmen Sie Ihr eigenes Gehalt«, wandte 
er sich direkt an den VizekOnig. »Es betragt mehr als 21000 
Rupien im Monat neben manchen anderen indirekten Bezii- 
gen... Sie bekommen iiber 700 Rupien am Tag gegentiber 
dem indischen taglichen Durchschnittseinkommen von 
weniger als zwei Annas. So bekommen Sie tiber fiinftau- 
sendmal mehr, als Indiens Durchschnittseinkommen be- 
tragt. Der englische Premierminister bekommt nur neun- 
zigmal mehr als das englische Durchschnittseinkommen. 
Auf den Knien bitte ich Sie, diese Tatsache zu erwagen. Ich 
habe ein pers6nliches Beispiel gewahlt, um eine peinliche 
Wahrheit einzupragen. Meine Hochachtung vor Ihnen als 
Mensch ist viel zu hoch, als daf§ ich den Wunsch hatte, [hre 
Gefiihle zu verletzen. Ich weif, daf$ Sie Ihr Gehalt nicht 
brauchen. Wahrscheinlich verwenden Sie es zur Ganze fiir 
wohltatige Zwecke. Aber ein System, das solche Einrich- 
tungen vorsieht, verdient es, insgesamt verschrottet zu wer- 
den. Was fiir das Gehalt des Vizekonigs gilt, gilt fiir die 
ganze Verwaltung... 

Nur organisierte Gewaltlosigkeit kann es mit der organi- 
sierten Gewalt der englischen Regierung aufnehmen... 
Diese Gewaltlosigkeit wird in zivilem Ungehorsam ihren 
Ausdruck finden... Mein Ehrgeiz geht nur dahin, das engli- 
sche Volk durch Gewaltlosigkeit davon zu tiberzeugen, das 
man dem indischen Volk Unrecht antut...« 
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Dann schlug er instandig Verhandlungen vor. »Ich ersu- 
che Sie ergebenst, den Weg fiir die sofortige Beseitigung die- 
ser Ubel zu ebnen und so eine wirkliche Konferenz zu er- 
méglichen. »Aber« — und das war Gandhis Plan— »wenn Sie 
keine Méglichkeit sehen, sich mit diesen Ubeln zu befas- 
sen, und wenn mein Brief keinen Eindruck auf Ihr Herz 
macht, dann werde ich mich am elften Tag dieses Monats 
mit den geeigneten Mitarbeitern aus meinem Ashram auf 
den Weg machen und das Salz-Gesetz ibertreten... Ich 
weil, es liegt bei Ihnen, meinen Plan zu vereiteln, indem Sie 
mich verhaften lassen. Ich hoffe, daf$ dann Zehntausende 
bereit sein werden, in aller Diszipliniertheit meinem Bei- 
spiel zu folgen.« 

Lord Irwin antwortete nicht, nur sein Sekretar schickte 
eine Empfangsbestatigung. Er selbst weigerte sich zwar, 
Gandhi zu empfangen, liefs ihn allerdings auch nicht ein- 
sperren. 

Je naher der 11. Marz kam, um so mehr stieg die Spannung 
im ganzen Land. 

Trauben von einheimischen und auslandischen Journali- 
sten belagerten Gandhis Ashram. Was wiirde er tun? Wie 
wurde er sich verhalten? Tausende hatten in der Nahe des 
Dorfes ihr Lager aufgeschlagen, um Zeugen des Ereignisses 
zu sein. Das Postamt von Ahmedabad kam nicht mehr zur 
Ruhe, aus der ganzen Welt trafen Telegramme ein. »Gott 
beschatze Sie«, telegrafierte der Geistliche Dr. John Haynes 
Holmes aus New York. 

Als am 12. Marz die Morgengebete gesprochen waren, 
machten sich der Mahatma und achtundsiebzig Manner aus 
seinem Ashram, deren Namen und Personalien vorher im 
Young India veroffentlicht worden waren, damit die Polizei 
es einfacher hatte, auf den Weg. »Wir marschieren im Na- 
men Gottes«, sagte Gandhi. 

Sie gingen sudwarts, dem Meer entgegen. 24 Tage dauerte 
ihr Marsch. Allen voran ging Gandhi, gestiitzt auf einen drei 
Zentimeter dicken und einmeterfiinfunddreifig langen, 
lackierten Bambusstab. 
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Ein Pferd wurde fiir den Mahatma mitgefiihrt, aber er be- 
nutzte es nie. »Tagesmarsche von weniger als zwélf Meilen 
am Tag, mit einer ausreichenden Rast dazwischen, dabei 
kaum Gepack! Ein Kinderspiel!« wehrte er ab. An einigen 
Tagen betrug das Tagespensum fiinfzehn Meilen. Einige 
machten schlapp und klagten iiber wehe Fiife, aber iiber die 
Lippen des einundsechzigjahrigen Gandhi kam kein Wort 
der Klage. »Die heutige Generation ist empfindlich, 
schwach und verzartelt«, kommentierte er. Auch unter- 
wegs saf} er jeden Tag eine Stunde am Spinnrad, und aufer- 
dem fiihrte er Tagebuch. 

Gandhi und seine Gefolgschaft zog auf staubigen, gewun- 
denen Wegen von Dorf zu Dorf. Die Bauern besprengten den 
Weg mit Wasser und bestreuten ihn mit Blattern. Die Dér- 
fer, durch die sich der Zug bewegte, waren festlich ge- 
schmiickt. Wenn die Prozession vorbeizog, fielen die Bau- 
ern, die aus der ganzen Umgebung zusammengekommen 
waren, auf die Knie. Zwei- bis dreimal taglich wurde haltge- 
macht und zu den Versammelten gesprochen. Immer wie- 
der ermahnte Gandhi seine Zuhorer, nur im Land herge- 
stellte Textilien zu tragen, dem Alkohol und dem Opium 
abzuschworen und ein gottgefalliges Leben zu fihren. 

In dem Gebiet, das die Friedensmarschierer durchquer- 
ten, gaben dreihundert Dorfvorsitzende ihr Amt auf. Die Be- 
wohner eines Dorfes begleiteten den Zug quasi als Ehrenes- 
korte bis zur nachsten Ansiedlung. Aus ganz Indien stiefSen 
junge Frauen und Manner zu den Salzpilgern. Als man am 5. 
April das Meer bei Dandi erreichte, war aus der kleinen 
Schar, die sie zu Anfang war, eine gewaltlose Armee von 
mehreren Tausend Menschen geworden. 

Die ganze Nacht des 5. April wachte und betete man fir 
einen guten Ausgang des Unternehmens. Und als der Mor- 
gen heraufdammerte, begleitete man den Mahatma zum 
Meer. Er tauchte in das Wasser, ging auf den Strand zurtick 
und hob dort etwas Salz auf, das die Wellen angeschwemmt 
hatten. Mrs. Sarojini Naidu, die neben ihm stand, rief aus: 
»Heil dem Befreier! « 
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Gandhis Haltung verstieS gegen das Gesetz, Salz nur in 
den monopolisierten Regierungsladen zu kaufen. Er selbst 
verwendete schon seit sechs Jahren kein Salz mehr. 

Ware Gandhi mit dem Zug oder im Auto gefahren, hatte 
er sicher weniger Aufsehen erregt, als dieser zweihundert- 
einundzwanzig Meilen Marsch in vierundzwanzig Tagen, 
um dann eine Handvoll Salz aufzuheben und damit dem 
Volk ein Signal zu geben. Gandhis Demonstration ging 
nicht nur den einfachen Bauern ans Herz, sondern kam auch 
bei den intellektuellen Kritikern wie Subhas Chandra Bose 
an, der den Salzmarsch mit »Napoleons Marsch nach Paris 
nach seiner Flucht von Elba« verglich. 

Nach dieser Tat zog sich Gandhi zuriick. Er hatte Indien 
das Zeichen zum Widerstand gegeben, indem er eine Hand- 
voll Salz von der Wiiste gestohlen hatte. 

An Indiens langer Meereskiiste und in den zahllosen 
Buchten wateten nun die Bauern mit Pfannen in das Wasser 
und gewannen entgegen dem Regierungsverbot Salz. Die 
Polizei fiihrte Massenverhaftungen durch. Kongrefimitglie- 
der verkauften in den Stadten demonstrativ unversteuertes 
Salz. Viele wurden zu kurzen Gefangnisstrafen verurteilt. 
Die Polizei stiirmte das Kongrefigebaude in Bombay, wo 
Salzpfannen auf dem Dach aufgestellt worden waren. 60000 
Menschen versammelten sich, um gegen den Eingriff der 
Polizei zu protestieren. Hunderte wurden in Handschellen 
oder mit Stricken gefesselt abgefiihrt. Das von Gandhi auf- 
genommene Salz wurde an den Meistbietenden fiir 1600 Ru- 
pien zugunsten eines wohltatigen Zwecks versteigert. Jawa- 
harlal Nehru wurde wegen Vergehens gegen das Salzgesetz 
zu sechs Monaten Gefangnis verurteilt. Der Biirgermeister 
von Kalkutta erhielt eine ahnliche Strafe wegen Verlesens 
von aufwieglerischem Schrifttum bei einer 6ffentlichen 
Versammlung und wegen Aufrufs zum Boykott von impor- 
tierten Textilien. Kishorlal Mashruwala, einer der treuesten 
Schiller des Mahatma, wurde fiir 2 Jahre eingekerkert. In 
vielen Stadten wurde gestreikt, wenn Kongrefmitglieder 
Haftstrafen erhielten. Ganze Provinzen waren ihrer natio- 
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nalistischen Fuhrer beraubt. Vithalbhai Patel, der Sprecher 
der gesetzgebenden Versammlung, trat zuriick und wies 
seine Landsleute an, die Regierung zu boykottieren. In Pes- 
hawar, an der Nordwestgrenze des Landes, wurde die Polizei 
und das Militar aus der Stadt gejagt. Daraufhin stiirmten 
Kampftruppen die Stadt, toteten dabei siebzig Menschen 
und verwundeten tiber hundert. Die Regierung ordnete Zen- 
sur der nationalistischen Presse an. Der VizekGnig, schreibt 
Lord Irwins Biograph, »hatte die Gefangnisse mit nicht we- 
niger als sechzigtausend politischen Gefangenen gefiillt«. 
Einen Monat, nachdem der Mahatma das Meer bei Dandi er- 
reicht hatte, brodelte ganz Indien in zorniger, aber fried- 
licher Revolte. Die Inder wollten die Kampagne fortsetzen. 
Da sie aus Erfahrung wuften, dafs Gandhi sich zuriickzie- 
hen wirde, wenn Gewalt aufkame, blieben sie trotz Priigel- 
strafen und Inhaftierungen friedlich. 

Am 4. Mai, nicht ganz einen Monat nachdem er gegen das 
Salzgesetz verstof{en hatte, wurde Gandhi in der Nacht, 
wahrend er in einem Zelt wenige Meilen vom Meer entfernt 
schlief, verhaftet. Im Gefaéngnis mafs’ man ihn und trug 
1,64 min seinen Unterlagen ein. Um sicherzugehen, daf sie 
ihn bei eventuellen spdteren Festnahmen identifizieren 
konnten, notierten sie auch seine unveranderlichen Merk- 
male: eine kleine Narbe am rechten Oberschenkel, ein klei- 
nes Muttermal am rechten unteren Augenlid und eine erb- 
sengrofe Narbe unter dem linken Ellenbogen. Gandhi war 
gliicklich im Gefangnis. »Ich war ganz zufrieden und 
konnte endlich wieder einmal ausschlafen«, schrieb er an 
Mif Slade. Die Gefangnisziege wurde in seiner Gegenwart 
gemolken. (Er trank weder Kuh- noch Biiffelmilch, aber 
seine Frau hatte ihn wahrend einer sehr schweren Krank- 
heit tiberredet, Ziegenmilch zu trinken. Sie brachte ihm 
Besserung, und so blieb er auch spater dabei.) 

Mehrere Tage vor seiner Festnahme hatte Gandhi den Vi- 
zekonig informiert, da er »so Gott will« mit einigen Ge- 
treuen die Dharsana Salzwerke, 150 Meilen nordlich von 
Bombay, besetzen werde. Gott wollte anscheinend nicht. 
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Mrs. Sarojini Naidu, die Dichterin, fiihrte statt dessen die 
Schar der Freiwilligen an. 2500 Menschen nahmen daran 
teil. Mrs. Naidu warnte ihre Gefolgschaft, dafs sie tatlich an- 
gegriffen werden kénnten und gab strikte Anweisung, nicht 
einmal die Hand zur Abwehr zu heben oder einen Schlag ab- 
zuweisen. 

Webb Miller, der populare United Press Korrespondent, 
der wahrend des Zweiten Weltkriegs in England starb, war 
dabei und beschrieb das Ereignis erst in aktuellen Berichten 
und dann noch einmal in seinem Buch J Found No Peace. 
Manilal Gandhi, der zweite Sohn des Mahatma, ging an der 
Spitze der Gruppe und naherte sich den grofsen Salzpfannen, 
die von Graben und Stacheldrahtzaunen umgeben und von 
vierhundert Surat Polizisten, die von sechs britischen Offi- 
zieren kommandiert wurden, bewacht waren. 

»In vollstandigem Schweigen«, kKommentierte Miller das 
Ereignis, »marschierten die Gandhileute auf und hielten 
etwa hundert Yards von der Einfriedung entfernt. Eine aus- 
gewahlte Schar ldste sich aus der Menge, watete durch den 
Graben und naherte sich dem Stacheldrahtzaun.« Die Offi- 
ziere forderten sie auf, sich zurtickzuziehen, aber sie schrit- 
ten weiter voran. »Pl6tzlich«, heif$t es in dem Bericht, »ein 
Kommando und Haufen von indischen Polizisten stiirzten 
sich auf die herandrangenden Demonstranten und liefen 
Schlage mit ihren stahlbeschlagenen Lathis auf ihre Képfe 
regnen. Nicht einer der Demonstranten erhob auch nur ei- 
nen Arm, um die Schlage abzuwehren. Sie fielen um wie Ke- 
gel. Dort, wo ich stand, hérte ich die krank machenden 
Schlage der Keulen auf ungeschiitzte Schddel. Die wartende 
Menge stdhnte und zog bei jedem Schlag den Atem ein in 
leidendem Mitgefiihl. Die Niedergeschlagenen fielen mit 
ausgebreiteten Armen hin, bewuftlos oder sich kriimmend 
mit gebrochenem Schadel oder Schultern. Die bisher ver- 
schont Gebliebenen marschierten, ohne aus ihren Reihen 
auszubrechen, still und verbissen vorwarts, bis auch sie nie- 
dergemacht wurden.« Als die erste Reihe niedergeschlagen 
worden war, riickte die nachste nach. »Obgleich jeder 
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wufte«, schreibt Wepp Miller, »daf er in wenigen Minuten 
niedergekniippelt, ja vielleicht sogar getétet werden wiirde, 
konnte ich keine Anzeichen von Schwanken oder Furcht 
entdecken. Sie schritten gleichmafig voran, mit erhobenen 
Kopfen, ohne die Aufmunterung durch Musik oder anfeu- 
ernde Rufe und ohne dafs ihnen die Méglichkeit gelassen 
wurde, schweren Verletzungen oder dem Tod zu entgehen. 
Die Polizei machte weitere Ausfalle und schlug methodisch 
und mechanisch auch die zweite Marschkolonne nieder. Da 
gab es keinen Kampf, kein Handgemenge. Die Demonstran- 
ten marschierten einfach vorwarts, bis sie niedergeschlagen 
wurden.« Eine weitere Gruppe von fiinfundzwanzig riickte 
nach und setzte sich nieder. »Die Polizei«, bezeugt Miller, 
»begann jetzt wie wild die Sitzenden in Bauch und Ge- 
schlechtsteile zu schlagen.« Eine weitere Reihe riickte 
nach. Wiitend zogen die Polizisten die Demonstranten an 
Armen und Beinen und warfen sie in die Graben. »Einer 
wurde zu einem Graben gezogen«, erinnerte sich Miller; 
»als er hineinfiel, wurde ich tiber und tiber mit schlammi- 
gem Wasser bespritzt. Ein anderer Polizist zog einen Gan- 
dhigefolgsmann zu dem Graben, warf ihn hinein und schlug 
ihm dann mit dem Schlagstock tiber den Kopf. Stunde um 
Stunde wurden Str6me von bewegungslosen, blutenden Lei- 
bern auf Tragbahren zuriickgetragen.« 

Ein britischer Offizier nahm Mrs. Naidu am Arm und 
sagte: »Sarojini Naidu, Sie sind verhaftet.« Sie schiittelte 
seine Hand ab. »Ich komme mit Ihnen«, antwortete sie, 
»aber riihren Sie mich nicht an.« Auch Manilal Gandhi 
wurde unter Arrest gestellt. 

Das Gemetzel dauerte Tage. Indien war jetzt frei. Gesetz- 
mafig und was die Verwaltung betraf, hatte sich aber nichts 
geandert. So gesehen war Indien immer noch eine britische 
Kolonie. Aber etwas war anders geworden. Im Manchester 
Guardian vom 17. Mai 1930 schrieb Tagore: »Europa hat 
nun sein moralisches Prestige in Asien verloren. Es wird 
nun nicht mehr in aller Welt als der Verfechter von fairem 
Handeln und als der Exponent von hohen Prinzipien angese- 
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hen, sondern als der Verteidiger der westlichen Rassenuber- 
legenheit und der Ausbeutung jener Menschen auferhalb 
seiner eigenen Staatsgrenzen. In Wahrheit aber sind diese 
Geschehnisse eine grofe moralische Niederlage. Obwohl 
Asien schwach und nicht fahig ist, sich selbst vor Angriffen 
zu schiitzen, wenn lebenswichtige Interessen bedroht sind, 
wird es doch zukiinftig auf Europa herabsehen, zu dem es 
vormals aufzublicken pflegte.« Tagore schrieb diese Lei- 
stung Gandhi zu. 

Der Salzmarsch und sein Nachspiel erreichte zweierlei: 
Er tiberzeugte die Inder davon, dafs sie das fremde Joch aus 
eigener Kraft von ihren Schultern abschutteln konnten. Er 
machte den Englandern klar, daf§ sie Indien unterjochten. 
Nach 1930 war es unvermeidlich, dafs Indien sich eines Ta- 
ges weigern wiirde, weiter unter Fremdherrschaft zu leben 
und, was noch wichtiger war, dafs England sich eines Tages 
weigern wiirde, eine solche Fremdherrschaft auszutiben. 

Als die Inder sich mit Schlagst6cken und Gewehrkolben 
zusammenschlagen liefen, ohne zu zucken, zeigten sie, dafs 
England ohnmachtig und Indien unbesiegbar war. Die 
Schluffolgerung war nur mehr eine Frage der Zeit. 


17. Der halbnackte Fakir 


Premierminister Ramsay MacDonald war es peinlich, als 
derjenige zu gelten, der quasi Gandhi durch seine unbeweg- 
liche Politik ins Gefangnis gebracht hatte. Aus der ganzen 
Welt und aus seinem eigenen Land kam eine Flut von Tele- 
grammen, die die Freilassung des Mahatma forderten. Pre- 
mier McDonald und einige seiner Kabinettsminister wur- 
den an die 6ffentlichen Erklarungen erinnert, in denen sie 
Gandhi lobten und sich fiir die Autonomie Indiens ausge- 
sprochen hatten. Lord Irwin war mehr als peinlich beriihrt. 
Der zivile Ungehorsam hatte seine Verwaltung lahmgelegt. 
Das Steueraufkommen war drastisch gesunken. Polizei und 
Militar waren nur mehr mit Mihe Herr der Lage. 
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Eine Round Table Konferenz, zu der indische Delegierte 
durch den Vizekénig geschickt wurden, obwohl dieser 
selbst eine solche Moglichkeit nicht lange zuvor ausge- 
schlagen hatte, fand im spaten November des Jahres 1930 
statt, blieb jedoch ohne Ergebnis. Der Kongrefs, die einzige 
offizielle Vertretung des indischen Volkes, war nicht gehért 
worden. Bei der Schlufsitzung am 19. Januar 1931 driickte 
MacDonald die Hoffnung aus, daf} der Kongref} zur zweiten 
Round Table Konferenz seine Vertreter schicken wiirde. 
Aber diese Manner waren alle in Indien inhaftiert. Lord Ir- 
win lief§ am 25. Januar, also am Vorabend des vom Kongrefs 
proklamierten Unabhangigkeitstages, Gandhi, die beiden 
Nehrus, Vater und Sohn, sowie zwanzig andere fiihrende 
Kongref§$m4nner frei. Gandhi bedankte sich schriftlich dafiir 
bei Lord Irwin, wertete ihre Freilassung als versohnliche 
Geste und bat um eine Unterredung. 

Irwin gewahrte sie diesmal. Das erste Treffen fand am 17. 
Februar um 14.30 Uhr statt und dauerte drei Stunden und 
vierzig Minuten. »Die Biihne war frei«, schreibt Irwins Bio- 
graph, »fiir das wohl dramatischste persOnliche Treffen zwi- 
schen einem Vizekonig und einem indischen Volkshelden.« 

Und dieses Treffen war in der Tat mehr als dramatisch. Es 
war historisch und entscheidend. Winston Churchill er- 
kannte dies besser als irgend jemand sonst. Er war entsetzt, 
erklarte er, iiber das » Ubelkeit erregende und erniedrigende 
Schaustiick dieses Inner-Temple-Rechtsanwalts, eines jetzt 
aufsdssigen Fakirs, wie er halbnackt die Stufen zum Palast 
des VizekGnigs hinaufsteigt, um dort gleichgestellt mit dem 
Vertreter des Konigs Verhandlungen zu fihren«. (Ein Fakir 
ist ein indischer Bettelmonch.] 

Churchills unverhohlen zornige Verachtung tribte je- 
doch nicht seinen Scharfblick. Er wufte sehr genau, daf} es 
hier nicht um die Kleidung oder den friiheren Beruf des Ma- 
hatma ging, sondern um die Gleichstellung, die er erreicht 
hatte und die sich in den Gesprachen mit Irwin manife- 
stierte. Gandhi war nicht wie die meisten Besucher des K6- 
nigs als Bittsteller gekommen. Er kam als Fihrer einer Na- 
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tion, um mit dem Vertreter einer anderen Nation »unter 
gleichen Bedingungen« zu verhandeln. Der Salzmarsch 
hatte bewiesen, daf§ England Indien nicht gegen Gandhi re- 
gieren konnte. Die britische Herrschaft war abhangig von 
einem halbnackten Fakir, und das erregte Ubelkeit bei 
Churchill, der fiihlte, daf’ England Indien im Prinzip seine 
Unabhangigkeit bereits zugestanden hatte, obwohl es den 
Buchstaben nach noch anders war. 

Nach vielen weiteren Treffen und langem Ringen unter- 
zeichneten Irwin und Gandhi am 5. Marz das, was Irwins 
Biograph den »Delhi-Vertrag« nennt. Zwei gleichgestellte 
Staatsmanner hatten ein Abkommen getroffen. Die Bewe- 
gung des biirgerlichen Ungehorsams wiirde eingestellt wer- 
den, die Gefangenen entlassen und die Salzgewinnung an 
der Seekiiste erlaubt. Auferdem wurde die Teilnahme des 
Kongresses an der nachsten Round Table Konferenz in Lon- 
don vereinbart. Weder Indiens Unabhangigkeit noch der 
Dominion-Status wurden erwahnt. 

Innerhalb weniger Monate und sicherlich im Hinblick auf 
historische Ereignisse verloren die Ergebnisse des Vertrags 
ihre Bedeutung. In England ging man davon aus, daf} Irwin 
die Schlacht am Verhandlungstisch gewonnen hatte, und 
das war gar nicht so abwegig. Mahatma Gandhi mufte sogar 
Kritik von seiten einiger KongrefSmitglieder einstecken, die 
der Ansicht waren, er hatte fiir die Unabhangigkeit Indiens 
nichts erreicht. Gewifs, ein anderer Politiker hatte viel- 
leicht fiir mehr Zugestandnisse gekampft, aber nach Gan- 
dhis Ansicht hatte er das Wesentliche erreicht, namlich 
eine neue Basis fiir das Verhaltnis England—Indien geschaf- 
fen. Siebzehn Jahre spater — nur eine Minute im Leben eines 
alten Volkes — sollte Indien unabhangig sein. Der Vertrag 
war ein Mittel, ein Schritt naher zum Ziel, noch nicht das 
Ziel selbst. 

Weil ihm das Mittel so wichtig war, war Gandhi so weit- 
blickend, geduldig und gleichmiitig. Er konnte auf einen 
endgiltigen Durchbruch hoffen, solange man sich auf der 
Basis des Delhi-Vertrages verstandigte. 
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18 In London 


Gandhi verlief{ am 29. August 1931 Bombay und schiffte 
sich auf der SS Rajputana nach London ein. Begleitet wurde 
er von seinem jungsten Sohn Devadas, von seinem Sekretar 
Mahadev Desai, der, wie Gandhi sagte, »selbst Boswell in 
den Schatten stellte«, Mif§ Slade, Pyarelal Nayyar, einem 
Helfer, G. D. Birla, dem Textilmillionar, Pandit Malaviya 
und Mrs. Naidu. Gandhi sollte als einziger Kongrefdelegier- 
ter an der Round Table Konferenz in London teilnehmen. 
Weitere Delegierte waren nicht notig, denn er sprach fiir die 
Organisation und hatte das Vertrauen der meisten stimm- 
berechtigten Inder. 

In London wohnte er vom 12. September bis zum 5. De- 
zember in Kingsley Hall, einem East Settlement House, als 
Gast von Muriel Lester, die ihn im Jahre 1926 besucht hatte. 
Am Morgen unternahm er lange Spaziergange durch die 
Slumgebiete. Viele wufiten, wer er war, und sie lachelten 
ihm auf dem Weg zur Arbeit zu. Er sprach mit ihnen und be- 
suchte sie spater in ihren Hausern. Die Kinder nannten ihn 
»Onkel Gandhi«, drangten sich heran und hielten seine 
Hand. Ein kleiner Lausbub rief aus: »Hey Gandhi, wo hast 
du deine Hosen gelassen?« Dariiber amiisierte sich der Ma- 
hatma késtlich. 

Er war ein gefundenes Fressen fiir die Presse und deshalb 
standig von Journalisten belagert. Immer wieder erregte er 
wegen seiner Kleidung Aufsehen. Als er zum Tee zu Konig 
George V. und Konigin Mary in den Buckingham Palace ge- 
laden wurde, war ganz England neugierig, was er wohl an- 
ziehen wiirde. Er enttauschte die Sensationshungrigen 
nicht und trug wie sonst auch, ein Lendentuch, Sandalen, 
ein Schultertuch und seine baumelnde Uhr an der Kette. 
Spater fragte ihn jemand, ob er denn genug angehabt hatte. 
»Der Konig hatte genug an fiir uns beide«, gab er zur Ant- 
wort. 

Es gefiel ihm iiberall. Er fiihrte Gesprache mit Lord Irwin, 
dem Premierminister der Kriegszeit David Lloyd George, 
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dem Erzbischof von Canterbury, Feldmarschall Smuts, Ber- 
nard Shaw und vielen anderen. Er fuhr auch aufs Land in die 
Nahe von Reading, um Oberst Maddock, der ihn im Gefang- 
nis von Poona am Blinddarm operiert hatte, einen Hoflich- 
keitsbesuch abzustatten. 

Winston Churchill weigerte sich, ihn zu empfangen. 

Er sprach auch auf unzahligen 6ffentlichen Versammlun- 
gen und verbrachte zwei erinnerungswitirdige Wochenen- 
den in Oxford. Immer und iiberall versuchte er zu erklaren, 
was er mit der Unabhangigkeit Indiens meinte. Er wollte In- 
dien »ganz vom britischen Empire loslésen, nicht von der 
englischen Nation, denn ich will ja einen Gewinn und kei- 
nen Nachteil fiir Indien. Die Herrschaft muf} beendet wer- 
den, und ich freue mich darauf, ein gleichgestellter Partner 
zu werden und wie alle anderen Dominions auch die Sorgen 
und Freuden mit England zu teilen. Aber es muf eine Part- 
nerschaft mit gleichen Vorzeichen sein.« Er beschrieb ge- 
nau und mit groftem Weitblick den Status, den das freie In- 
dien im Jahre 1948 im Commonwealth einnahm. 

Er ging sogar noch einen Schritt weiter. Er sah, was viele 
seiner Anhanger noch nicht begriffen hatten. »Eine isolierte 
Unabhangigkeit ist nicht das Ziel«, versicherte er. »Ich will 
eine gegenseitige Unabhangigkeit auf freiwilliger Basis.« 
Befreite Kolonien halten ihre eben erworbene Unabhangig- 
keit fiir das erstrebenswerteste Ziel, aber das Gesetz der Na- 
tur bei Liebe, Freundschaft, Arbeit, Fortschritt und Sicher- 
heit ist kreative, gegenseitige Abhangigkeit. 

Uberall machte er sich Freunde durch seinen Charme, 
seine Offenheit, Menschlichkeit und Aufgeschlossenheit. 
Er wagte sich sogar direkt in die Lowengrube nach Lanca- 
shire, wo seine Propaganda fiir Khadi und gegen auslandi- 
sche Textilien schmerzliche Arbeitslosigkeit verursacht 
hatte. Bei einem Gesprach mit den Textilarbeitern bekannte 
ein Mann: »Ich bin arbeitslos geworden, aber wenn ich in In- 
dien leben wiirde, wiirde ich dasselbe sagen, was Mr. Gandhi 
sagt.« Ein ergotzliches Foto, das bei der Greenfield Mill in 
Darwen aufgenommen wurde, zeigt Gandhi, da es kalt war, 
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dick eingehiillt in weifes Khadi, eingezwangt zwischen froh- 
lich lachenden Frauen. Eine von ihnen hilt, was ihm sicht- 
lich peinlich ist, seine Hand. Selbst unter diesen Arbeitern 
und arbeitslos Gewordenen fand Gandhi Freunde. 

»Ich habe festgestellt, daf§ mein tatsachliches Arbeitsfeld 
auferhalb der Konferenzraume liegt. Das ist die echte 
Round Table Konferenz... Der Samen, der hier gesat wird, 
erweicht vielleicht die Herzen der Englander und verhindert 
eine Brutalisierung von menschlichen Wesen.« 

Die Tagebuchaufzeichnungen des Mahades Desai zeigen, 
dafs der Mahatma oft um 2 Uhr friih erst zu Bett ging, aber 
bereits um 3 Uhr 45 friih schon wieder zu Gebeten aufstand, 
dann Briefe schrieb, Zeitungen las, von 5 bis 6 Uhr noch ein- 
mal eine Stunde ruhte, um dann ohne Ruhepause wieder bis 
1 oder 2 Uhr nachts durchzuarbeiten. Kein Wunder also, da’ 
er gelegentlich bei Konferenzsitzungen einschlief. 

Die Round Table Konferenz war von vornherein zum 
Scheitern verurteilt. Lord Reading, ein Mitglied der briti- 
schen Delegation, formulierte die englischen Interessen in 
einem Satz: »Ich glaube, die richtige Politik zwischen Eng- 
land und Indien ist, wenn wir in unserem Land hier uner- 
mudlich danach streben, die Ansichten Indiens in Betracht 
zu ziehen, dabei aber gleichzeitig unsere Stellung bewahren, 
die wir weder aufgeben konnen noch diirfen.« Eine unauf- 
haltsame Kraft, Indiens Verlangen nach Freiheit, traf auf ein 
unbewegliches Objekt, namlich Englands Wunsch, in In- 
dien unter dem gegenwartigen Status prasent zu bleiben. 
Das machte eine Ubereinkunft unméglich. 

Die britische Regierung hatte Gandhi zwei Scotland 
Yard-Detektive zu seinem personlichen Schutz zugeteilt. 
Diese beiden besonders fiir ihr Aufgabengebiet ausgebilde- 
ten Polizeibeamten waren von riesiger Statur und bewach- 
ten fiir gewohnlich die konigliche Familie. Sie hatten »den 
kleinen Mann« sofort ins Herz geschlossen. Anders als die 
meisten Wiirdentrager, deren Schutz sie gewahrleisteten, 
hielt Gandhi weder Distanz zu ihnen noch ignorierte er sie. 
Er diskutierte mit innen und besuchte sie zu Hause. Als er 
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England verlie®, fragte er ihre Vorgesetzten, ob sie ihn nach 
Brindisi in Italien, von wo aus er sich nach Indien einschif- 
fen wiirde, begleiten diirften. Man war etwas erstaunt tiber 
diese Bitte und fragte nach dem Grund. »Weil sie zu meiner 
Familie gehoren«, antwortete Gandhi. 

Daheim in Indien angekommen, schickte er jedem eine 
Uhr, in die er »in Liebe von M. K. Gandhi« hatte eingravie- 
ren lassen. 


19 Kinder Gottes 


»Ich bin mit leeren Handen zurtickgekommen<, lief 
Gandhi der riesigen Menschenmenge wissen, die ihn in 
Bombay erwartete, als er am 28. Dezember von Bord ging. 
Aber »wenn man nach der Warme, der Herzlichkeit und der 
Zuneigung urteilte, die ihm beim Empfang entgegenge- 
bracht wurde, hatte man meinen kénnen, der Mahatma 
ware mit der Swaraj in der hohlen Hand zuriickgekehrt«, be- 
merkte Subhas Chandra Bose sarkastisch. Er war mit unver- 
anderter Integritat und dem Willen, das Beste zu tun, zu- 
ruckgekehrt. »Ich erinnere mich an keine einzige Erfahrung 
wahrend meiner drei Monate in England und Europa«, be- 
richtet er, »wo ich das Gefiihl gehabt hatte, Ost ist Ost und 
West ist West. Im Gegenteil, ich bin mehr denn je davon 
uberzeugt, dafs die menschliche Natur dieselbe ist, unter 
welchem Himmel sie auch immer bliiht, und daf§ man, 
wenn man den Menschen mit Vertrauen und Zuneigung 
entgegenkommt, zehnfaches Vertrauen und tausendfache 
Zuneigung erntet.« 

Genau eine Woche spater safs er im Gefangnis. 

Lord Willington war Nachfolger von Lord Irwin im Amt 
des Vizekonigs geworden, und im Oktober 1931 iibernahm 
eine neue Regierung in England das Amt. Ramsay MacDo- 
nald blieb zwar Premier, aber jetzt safsen Konservative in 
den fiihrenden Positionen. Sir Samuel Hoare war Staatsse- 
kretar fir Indien. Innerhalb weniger Wochen wurden in 
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Bengalen, den United Provinces und der Northwest Frontier 
Province Notstandsgesetze erlassen. Dem Kongref§ wurde 
vorgeworfen, er wiirde die britische Regierung behindern, 
indem er als Parallelregierung fungierte. »Die Frage ist«, er- 
klarte Sir Harry Haig, Innenminister der Regierung von In- 
dien, »ob der Kongref§ seinen Willen dem ganzen Land auf- 
zwingen wird.« 

Jawaharlal Nehru und viele andere Fiihrer waren bereits 
inhaftiert. Gandhi wurde ins Yeravda-Gefangnis gebracht. 
Kurz darauf sperrte man auch Vallabhbhai Patel und Maha- 
dev Desai ein. 

Der Mahatma fiigte sich immer genau den Gefangnisvor- 
schriften. Niemals agitierte er vom Gefangnis aus. Viele Ge- 
sprache, die er mit Vallabhbhai und Mahadev fiihrte, waren 
religidsen Inhalts. An solchen Gesprachen nahmen auch 
britische Warter und Arzte teil. 

Gandhi begann seine Gedanken tiber Gott und das ideale 
Verhalten der Menschen niederzuschreiben. Es entstand 
spater ein kleines Biichlein mit dem Titel Yeravda Mandir 
daraus. Mandir bedeutet Tempel. Ein Gefangnis, wo tiber 
Gott diskutiert wird und wo er verehrt wird, ist ein Tempel. 

Das Wort satya bedeutet » Wahrheit«, es ist verwandt mit 
sat, was wiederum »sein« bedeutet. Sat bedeutet aber auch 
»Gott«. Gott ist also Wahrheit, und Gott ist zugleich das, 
was ist. 

»Nur er ist«, schrieb Gandhi, denn »nichts anderes, das 
ich nur mit meinen Sinnen wahrnehmen kann, kann oder 
wird Bestand haben.« 

Immer wieder hat Gandhi versucht, die Existenz Gottes 
zu beweisen. »Es ist méglich, die Existenz Gottes bis zu ei- 
nem gewissen Grad logisch zu erdrtern. Es gibt eine Ord- 
nung im Universum, es gibt ein unverstandliches Gesetz, 
dem jedes lebende Wesen und alles, was existiert, unter- 
liegt. Dies ist kein blindes Gesetz, denn ein blindes Gesetz 
kdnnte nie das Verhalten von menschlichen Wesen regie- 
ren... Jenes Gesetz, das iiber alles Leben herrscht, ist 
Gott... Ich glaube zu erkennen, daf, wahrend alles um mich 
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herum sich standig verandert und standig stirbt, diesem 
standigen Wandel eine lebendige Macht zugrunde liegt, die 
unveranderlich ist, die alles zusammenhalt, die erschafft, 
aufh6rt und neu erschafft. Diese Leben spendende Macht ist 
Gott... Inmitten von Tod gibt es Leben, inmitten von Un- 
wahrheit Wahrheit, inmitten von Dunkelheit Licht. Daraus 
schliefe ich, da Gott gleichermafsen Leben, Wahrheit und 
Liebe ist. Er ist die Liebe. Es gibt nichts Hoheres als Gott.« 

Da er jedoch selbst Zweifel hatte, die Existenz Gottes auf 
diese rationale Weise beweisen zu k6nnen, raumte er ein, 
dafS§ »der Glaube iiber die Vernunft hinausgeht... Wenn wir 
alle Geheimnisse des Universums lésen kénnten, wiirden 
wir Gott gleich sein. Jeder Tropfen des Ozeans ist Teil sei- 
nes Ruhms, aber er ist nicht der Ozean.« Folglich gehort 
auch jedes menschliche Wesen zur Natur Gottes, aber es ist 
nicht Gott und kann auch nicht wissen, wie Gott ist. »Der 
sicherste Weg«, riet der Mahatma, »ist, an die moralisch re- 
gierte Welt zu glauben, also an die Herrschaft des Moralge- 
setzes, des Gesetzes der Wahrheit und der Liebe...« 

Gandhi beschaftigte sich mit Gott, aber er hatte nie ein 
mystisches Erlebnis, »h6rte nie eine Stimme, hatte nie eine 
Erscheinung oder sonst eine mystische Begegnung mit 
Gott«. Obgleich nichtindische Mystiker, die ihren Mysti- 
zismus gerne fixieren, sich gelegentlich mit Gandhi assozi- 
ierten, war der Mahatma weit davon entfernt, ein Mystiker 
zu sein oder einer sein zu wollen. »Ich habe keine besonde- 
ren Enthillungen von Gottes Willen zu bieten«, versicherte 
er. »Aber er (Gott) teilt sich jedem von uns jeden Tag mit, 
doch wir verschliefSen uns der ruhigen, leisen Stimme!... 
Gott erscheint uns nie als Person, sondern immer in der 
Tat 

Gegenwartig hdrte Gandhi in der Stille des »Yeravda 
Temple« jene ruhige, leise Stimme, die ihn zur Tat rief. Das 
Ergebnis waren die spannungsgeladensten vierzehn Tage in 
der Neuzeitgeschichte Indiens. »Um eine Parallele fiir die 
Qual des September 1932 zu finden«, schrieb Rajagopala- 
chari, »miissen wir uns um dreiundzwanzig Jahrhunderte 
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zurtick nach Athen versetzen, als die Freunde des Sokrates 
ihn im Gefangnis umstanden und ihn bedrangten, den Tod 
zu umgehen... Sokrates lachelte iiber diesen Vorschlag... 
und predigte die Unsterblichkeit der Seele«. 

Gandhi hatte keine Angst vor dem Tod, weil er sicher 
war, daf} nur der Leib sterben kénne, nicht aber die Seele, 
und so begann er wegen einer Sache zu fasten, die fiir ihn 
von hochster religidser Bedeutung war. Es betraf die Unbe- 
ruhrbaren, die Niedersten der Niederen in Indien. 

Ein orthodoxer Hindu darf weder den Unberiihrbaren 
selbst, noch etwas, was dieser beriihrt hat, beriihren. Wenn 
er es versehentlich doch tut, reinigt er sich durch Waschun- 
gen. Selbst der Schatten eines Unberiihrbaren wird in man- 
chen Gegenden Indiens als unrein betrachtet. Natiirlich wa- 
ren diese Menschen nicht in den hinduistischen Tempeln 
zugelassen. Sie wohnten in den schlimmsten Slums der 
Welt. In Dorfern lebten sie am Rande, dort, wo die Abwasser 
hinfliefen. Dies ist das einzige Wasser, das sie bentitzen 
diirfen, denn der Dorfbrunnen ist ihnen verboten. Er wiirde 
durch ihre Berithrung unrein werden. 

Die Unberiihrbaren sind fiir den Hindu Ausgestofene, da 
sie nicht zu einer der vier Kasten gehoren (von oben nach 
unten: die Brahmanen oder Priester, die Kshatriyas, die Vai- 
syas oder Bauern und Kaufleute und die Sudras oder Diener 
und Lohnarbeiter). Darunter, aber zu weit unten, als dafs sie 
in der hinduistischen Gesellschaft berticksichtigt wurden, 
kommen die Ausgestofenen, die Unberihrbaren. 

Vor Jahrhunderten waren Kasten und die tausend Abstu- 
fungen innerhalb jeder Kaste erbliche Bezeichnungen fiir 
Berufsstande. So gehorte Gandhi zur Vaisya Kaste und der 
Modh-Bania Unterkaste. Bania sind Handler, und die Gan- 
dhis waren friiher einmal Gemischtwarenhandler gewesen. 
Gandhi bedeutet Kramer. Tradition und die Lokalbehorden 
achteten darauf, dafi die Erwachsenen in ihren Standen blie- 
ben, damit die héheren Kasten nicht von Zugeh6rigen der 
unteren Kasten tiberschwemmt wurden und die unteren Ka- 
sten nicht von Besch4ftigungslosen wimmelten. Diese Re- 
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gelung gab wahrscheinlich jeder Gruppe wirtschaftliche Si- 
cherheit, aber es unterwarf den Einzelnen auch einem wirt- 
schaftlichen Reglement. 

Obgleich die Kaste haufig diese stabilisierende wirt- 
schaftliche Funktion ausiibte, waren ihr Ursprung politisch 
und ihre Bestatigung religidser Natur. Die Indogermanen, 
die vor Tausenden von Jahren, lange bevor es eine geschrie- 
bene Geschichte gab, aus ihren zentralasiatischen Heimat- 
landern nach Siiden kamen, eroberten allmahlich Indien 
vom Indus und dem Himalaya bis zu der siidlichen Spitze 
der Halbinsel am Cap Comorin. Auf ihrem Vormarsch nah- 
men sie tolerant die Brauche und Gedankenwelt der Einge- 
borenen auf und vermischten sie mit denen ihrer eigenen 
Kulturen. Das Endprodukt ist das, was wir heute Hinduis- 
mus nennen. Und doch machten sie die einheimische Be- 
volkerung zu Werkzeugen ihrer Wirtschaft und behielten 
sich selbst die nutzbringenderen und ruhmreicheren Aufga- 
ben des Regierens und des Kampfens vor. Die Macht der Re- 
ligion war jedoch so grofs, dafs die Brahmanen sich selbst als 
hochststehende Kaste verstanden, hoher als die Krieger, und 
das hauptsachlich, weil sie den Kastenabstufungen eine Sta- 
bilitatsgarantie geben konnten, indem sie sie unter dem 
Deckmantel der Religion heiligten. Sie kleideten die Kaste 
in die heilige Formel des unabanderlichen Schicksals. Du 
bist ein Brahmane oder ein Sudra oder ein Unberiihrbarer 
wegen deiner Haltung in einer friiheren Inkarnation. Der 
Kastenrang ist demnach fiir das ganze Leben vorbestimmt, 
und jeder hat sich dieser Ordnung zu unterwerfen. Aber gute 
Fuhrung in diesem Leben kann in einem anderen eine »Be- 
forderung« zur Belohnung haben und umgekehrt. Ein hab- 
gieriger Brahmane wird vielleicht in die Klasse der Handler 
wiedergeboren, wohingegen ein geistlich orientierter Hand- 
ler als Brahmane wiederkehren kénnte. Eine Frau kann in 
ihrer nachsten Inkarnation als Mann wiederkehren und um- 
gekehrt. Manche Hindus glauben gerne daran, daf sie bei ei- 
ner Wiedergeburt wieder in dieselbe Familie hineingeboren 
werden, auch wenn der Verwandtschaftsgrad dann anders 
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sein wird. Ein Ehepaar kénnte dann Bruder und Schwester 
sein. Manner mit weiblichen Neigungen konnen als Frauen 
wiederkehren, und die Seele eines blutriinstigen Hindu 
k6nnte in einem Tier reinkarniert werden. 

Einige Unberthrbare haben versucht, ihrem elenden, er- 
niedrigenden Los zu entkommen, indem sie zum Islam oder 
zum Christentum tbertraten. Jedoch fiinfzig oder sechzig 
Millionen beugen sich heute noch ihrem Schicksal, daf sie 
Bufe tun fiir friiher begangene Untaten, und hoffen, in einer 
spateren Inkarnation davon erlést zu werden. Mit Aus- 
nahme von wenigen Hundert verrichten die Unberiihrbaren 
weiterhin ihre niederen Arbeiten — sie fegen Strafen, 
schrubben Boden, sdubern Toiletten, bearbeiteten Leder 
und tun andere Dinge, die ein Kastenhindu aus religidsen 
Griinden nicht tut. Bis auf den heutigen Tag wird keine 
Krankenschwester eine Bettschiissel anriihren oder ein Bett 
machen. Der Krankenpfleger, der das Bett macht und das Es- 
sen bringt, wiirde sich strikt weigern, auf die Bitte eines Pa- 
tienten hin ein Stitick Verband vom Boden aufzuheben. Er 
wurde auch nie eine Arbeit in der Toilette verrichten. Das 
ist die Arbeit der Unberiithrbaren. Selbst innerhalb der Ge- 
meinschaft der Unbertihrbaren gibt es noch eine soziale Ab- 
stufung. Im Haus eines reichen Freundes in Bombay reini- 
gen die Unbertihrbaren, die seine standigen Diener sind, 
nicht die Toiletten, damit dies nicht in ihren Dorfern be- 
kannt und sie degradieren wiirde. Sie gehen in die Stadt und 
holen sich fiir diese Arbeit niedriger gestellte Unberiihrbare. 

Im Gegensatz zu der Strenge, mit der die Unberiihrbaren 
an ihrem niedrigen Platz gehalten werden, begannen die Be- 
rufskategorien bei den Kastenhindus im 19. Jahrhundert 
und mancherorts auch schon friher rasch zusammenzubre- 
chen. Gandhis Grofvater und sein Vater zum Beispiel wa- 
ren nicht Kramer, sondern hohe Staatsbeamte. Heute kann 
ein Brahmane ein Taxifahrer sein (in manchen Gegenden 
wird er, wenn er ein Bauer ist, nicht selber pfliigen, sondern 
einen Hindu aus einer niedrigeren Kaste daftir bezahlen); 
ein Vaisya kann ein hoher Regierungsbeamter oder ein Pro- 
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fessor sein, und ein Kshatriya oder Krieger kann als Buch- 
halter angestellt sein. 

Aber obwohl die Kasten in bezug auf Berufsgruppierungen 
unter dem Einfluf& der modernen Wirtschaft an Bedeutung 
verlieren, bleiben die sozialen Unterschiede wie eh und je 
bestehen. Egal wie arm der Brahmane oder wie primitiv 
seine Arbeit, er wird seinen Kindern nicht erlauben, in eine 
Kaste unterhalb der eigenen einzuheiraten, noch wird er ei- 
nen Hindu der unteren Kaste zu sich zum Essen bitten. 

In den friihen Jahren seines Mahatmadaseins war Gandhi 
ebenfalls fiir das Kastensystem. »Ich halte die vier Unter- 
scheidungen fiir grundlegend, natiirlich und wesentlich<, 
sagte er noch im Jahre 1920, und am 6. Oktober schrieb er im 
Young India: »Das Verbot der Ehe und des Essens zwischen 
Mitgliedern verschiedener Kasten ist wesentlich fiir die ra- 
sche Entwicklung der Seele.« Dieses Pladoyer fiir einen un- 
ruhmlichen Aspekt eines orthodoxen Hinduismus 1afst sich 
gegen Gandhi verwenden, aber nicht gegen den spateren 
Mahatma, der sich in Wort und Tat von seiner friiheren Auf- 
fassung total selbst distanziert hat. » Verbote von Ehen und 
das gemeinsame Speisen von Mitgliedern verschiedener Ka- 
sten«, revidierte er seine friuhere Aussage am 4. November 
1932, »finden keine Sttitze im Hinduismus. Heute schwa4- 
chen diese beiden Verbote die hinduistische Gesellschaft. « 
Im Jahre 1921 waren sie »wesentlich«, im Jahre 1932 
»schwachend«. Er war zu aufmerksam, zu flexibel und zu 
ehrlich, um diese systematische Diskriminierung, die die 
Hindugesellschaft zerstiickelte und korrumpierte, unter- 
stulitzen zu k6nnen. 

Ein Ereignis in der eigenen Familie half ihm wahrschein- 
lich, seine Meinung zu andern. Im Jahre 1927 verliebte sich 
Devadas, Gandhis jiingster Sohn, in Lakshmi, die Tochter 
von C. Rajagopalachari, und wollte sie heiraten. Aber Raja- 
gopalachari war ein Brahmane und Gandhi ein Vaisya. Des- 
halb war Gandhi sowohl gegen die Ehe wie auch gegen die 
Freundschaft der beiden. Er war altmodisch genug, um an 
der Vorstellung festzuhalten, da Ehen, die Eltern stiften, 
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wie es bei zahllosen besser gestellten Hindus noch immer 
gang und gabe ist, gliicklicher sind als Liebesehen. Aber De- 
vadas und das Madchen wollten nicht voneinander lassen, 
und schlieflich gaben die beiden bekannten Vater unter der 
Bedingung nach, dafs die beiden jungen Leute nach fiinf Jah- 
ren Trennung noch immer die Verbindung eingehen woll- 
ten. Sie nahmen die schmerzliche Wartezeit auf sich und 
wurden dann in Gegenwart der beiden gutgelaunten Vater 
am 16. Juni 1933 in Poona in einer prunkvollen Hochzeit ge- 
traut. 

In den folgenden Jahren nahm Gandhi nur mehr an Ehe- 
schliefSungen zwischen Mitgliedern verschiedener Kasten 
teil. Nachdem er so mit dem orthodoxen Hinduismus ge- 
brochen hatte, entfernte er sich immer mehr davon, bis er 
schlieSlich im Hindustan Standard vom 4. Januar 1946 
schrieb: »Deshalb sage ich allen Jungen und Madchen, die in 
Sevagram Ashram (dorthin war Gandhi gezogen, nachdem 
er Sabarmati verlassen hatte) heiraten wollen, dafs einer von 
ihnen ein Unberiihrbarer sein mufs.« So hatte er den Kreis 
gezogen von der a4ufsersten Ablehnung einer Ehe zwischen 
Mitgliedern verschiedener Kasten bis zur Billigung dersel- 
ben und dann sogar bis zum Schreckgespenst aller orthodo- 
xen Hindus: die Ehe zwischen Kastenmitgliedern und Ka- 
stenlosen. Dafi seine Anhangerschar auch bei den Hindus 
trotzdem standig wuchs, ist teilweise dem »Wunder 
Gandhi« zuzuschreiben, teilweise der Toleranz der Hindus 
bei all ihrer Intoleranz. 

Seine Weisheit zeigte Gandhi die Ubel der Kastenord- 
nung, aber sein Kampf gegen die Unbertihrbarkeit war von 
Gefiihlen gepragt und im Keim bereits in der Kindheit vor- 
handen. »Ich pflegte iiber meine Mutter zu lachen«, be- 
kannte er in einem Brief an Charles Freer Andrews, »wenn 
sie uns baden hiefi, nachdem wir Briider einen Paria beriihrt 
hatten.« Er spielte mit einem unberiihrbaren Jungen, auch 
nachdem es seine geliebte Mutter Putlibai verboten hatte. 
In Siidafrika waren einige seiner Klienten und Freunde Un- 
beriihrbare. Einer davon wohnte sogar in seinem Haus. 
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Nach Indien zuriickgekehrt, nahm er im Mai 1918 an einer 
Versammlung in Bombay teil, die einberufen wurde, um die 
Situation der Unberiihrbaren zu verbessern. Nach der Ein- 
fiihrung fragte er: »Ist ein Unberitihrbarer unter den Anwe- 
senden?« Als sich keine Hand erhob, weigerte er sich, seine 
Rede zu halten. Er hatte sich kaum in Sabarmati niederge- 
lassen, da lud er auch schon ein unberiihrbares Ehepaar mit 
seiner kleinen Tochter Lakshmi ein, bei ihm zu wohnen. 
Daraufhin entzogen ihm die reichen Magnate aus Bombay 
und Ahmedabad die finanzielle Unterstiitzung. Unbeein- 
druckt erklarte Gandhi, er wiirde in eine Hiitte in das Vier- 
tel der Unberiihrbaren ziehen. Aber eines Morgens fuhr ein 
Mann, der spater als Ambalal Sarabhai, der grofste Textilfa- 
brikant von Ahmedabad, identifiziert wurde, in einem Wa- 
gen vor, driickte Gandhi 13000 Rupien in die Hand und fuhr 
wieder weg. 

Die Frauen in der Kiiche weigerten sich, mit der Unbe- 
ruhrbaren zusammenzuarbeiten. Hindus legen grofsen Wert 
auf Essen, und die Anwesenheit dieser Frau dort, wo es zu- 
bereitet wurde, verunreinigte alle Speisen der Gemein- 
schaft. Sogar Kasturbai, die schon an allerlei Eigenheiten bei 
ihrem heiligen Gatten gewohnt war, konnte das nicht ver- 
dauen. Er appellierte an ihre Vernunft und an ihre Grofzii- 
gigkeit, aber der Glaube an die Unberiihrbarkeit ist in einem 
ganz abgeschiedenen Schlupfwinkel des hinduistischen Ge- 
hirns beheimatet, wo er, umgeben von Rassendiskriminie- 
rung, Dogma und Hautfarbenvorurteilen, dem gesunden 
Menschenverstand und der Menschlichkeit tapfer Wider- 
stand leistet. Gandhi erzahlte ihr deshalb, da, wenn dies 
eine Siinde sei, diese auf sein Konto ginge, und sie als Hindu- 
ehefrau einfach zu gehorchen habe. Das waren Argumente, 
die sie akzeptierte. Die anderen Ashramfrauen fiigten sich 
ebenfalls schweigend. Aber damit war der Fall noch nicht 
ausgestanden. Eines Morgens verkiindete der Mahatma, daft 
er die kleine Lakshmi als seine und folglich auch als Kastur- 
bais Tochter zu adoptieren gedenke. Die ergebene und halb- 
gebildete Kasturbai stand vor Schreck erstarrt und verstand- 
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nislos da. In vieler Hinsicht hatte sie jedoch einen heiligeren 
Yogi-Charakter als ihr Gatte, und sie akzeptierte ihn als ih- 
ren Lehrer, besonders nachdem er sexuell enthaltsam ge- 
worden war. Wer war sie schon, dafs sie den Mann Gottes 
anzweifeln konnte? Ganz im Innern plagte sie jedoch wei- 
terhin ihre Aversion gegen die Unberiihrbaren. 

Im Laufe der Jahre fiihlten sich viele tausend Hindus aus 
den obersten Kasten geehrt, wenn sie im Ashram mit 
Gandhi essen und reden durften. Einige reinigten sich si- 
cherlich, nachdem sie wieder zu Hause waren, die meisten 
aber waren wohl keine solchen Heuchler. Die Unberiihrbar- 
keit hatte etwas von ihrem Fluch verloren. Die Masse je- 
doch konnte sehr wohl Gandhi verehren und die Unberiihr- 
baren verabscheuen. 

Theoretisch als Barriere gegen Beschmutzung gedacht, 
beschmutzt die Unberihrbarkeit diejenigen, die diese Aver- 
sion am Leben erhalten, und das Land, das ein Unding wie 
die Unberiihrbarkeit erlaubt. Die Entwiirdiger werden mo- 
ralisch, wirtschaftlich und sozial mit denen, die sie entwir- 
digen, hinuntergezogen. Der Exodus der Unberthrbaren aus 
dem Hinduismus wiirde fiir immer in das Gewissen der 
Hindus eingebrannt sein, ohne dafi die Unbertihrbaren 
selbst davon einen Nutzen hatten. Von den religids naiven 
Unberiihrbaren konnte Gandhi keine Gegenwehr erwarten 
—sie hatten Angst, sich ihre Chancen auf ein besseres Leben 
in einer anderen Inkarnation zu verscherzen. Sich aber mit 
der Tatsache abfinden, wollte er auch nicht. Er zog es vor, 
»das Hindugewissen zur richtigen religidsen Handlung zu 
stimulieren«. Das war die Begriindung fiir sein Fasten, das 
ihn an den Rand des Todes brachte. In dem grofsen Drama, 
das nun bevorstand, waren die beiden Hauptfiguren der Ma- 
hatma und Ambedkar. Dr. Bhimrav Ramji Ambedkar, der 
oberste Fiihrer der Unberithrbaren, war mit einem kraftigen 
K6rper und einem starken, eigensinnigen, hochintelligen- 
ten Geist ausgestattet. Sein Grofvater und sein Vater hat- 
ten sich im Dienst in der britischen Armee ausgezeichnet, 
und durch sie war er dem Gaekwar (Maharadscha) von Ba- 
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roda bekannt, der ihn mit einem Stipendium an die Colum- 
bia University Law School in New York schickte. Seine 
glanzende Rechtsanwaltskarriere machte ihn berihmt und 
als Sprecher der Unberiihrbaren anerkannt. In dieser Eigen- 
schaft nahm er an der zweiten Round Table Konferenz vom 
September bis Dezember 1931 in London teil. Er schlug ein 
eigenes Elektorat fiir die Kastenlosen vor oder zumindest 
die Reservierung von Sitzen fiir Unberiihrbare im Block der 
Hindus. Gandhi wies beides als trennend, reaktionar und 
unfruchtbar zuriick. 

In der Folge arbeiteten die Londoner Behorden jedoch wei- 
terhin an einer Verfassung fiir Indien, und es kam dem im 
Yervada-Gefangnis sitzenden Gandhi schon bald zu Ohren, 
daf$ die neuen Statuten nicht nur ein separates Elektorat fiir 
die Moslems beinhalten wiirden, sondern auch eines fiir die 
sunterdriickten Klassen:, wie die offizielle britische Diktion 
die Unberiihrbaren nannte. (Gandhi nannte sie Harijans, 
was soviel heif$t wie Kinder Gottes. Auch seine neue Wo- 
chenzeitschrift hief§ Harijan). 

Im Jahre 1909 hatten die Englander gesonderte Elektorate 
fiir Hindus und Moslems eingefiihrt. Folglich konnte, so- 
lange die Englander noch tber Indien herrschten, ein Mos- 
lem nur einen moslemischen Kandidaten wahlen. Die da- 
durch bedingten Mifsstande waren betrachtlich, da religidse 
Unterschiede zum entscheidenden Faktor bei jeder politi- 
schen Kontroverse wurden. Es war, wie wenn Katholiken in 
England, den Vereinigten Staaten und Frankreich pl6étzlich 
nur mehr Katholiken in das Parlament und in andere Amter 
wahlen diirften, und Protestanten nur mehr Protestanten, 
und Juden nur mehr Juden. Das Hauptproblem lag doch ge- 
rade darin, die Kluft zwischen Hindus und Moslems zu 
uberwinden und Indien zu einer Nation zu machen, ge- 
trennte Elektorate jedoch hatten all diese Bestrebungen 
wieder zunichte gemacht und genau das Gegenteil bewirkt. 

Jetzt plante England zu allem Ubel auch noch ein separa- 
tes Elektorat fiir die »unterdriickten Klassen:. Gandhi prote- 
stierte dagegen Sir Samuel Hoare gegeniiber am 11. Marz 
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1932 und erklarte: »Ich muf bis zum Tode fasten«, wenn 
die Englander tatsachlich ein Elektorat fiir die Unberiihrba- 
ren schaffen sollten. Er wufste, dies wiirde den Behérden, de- 
ren Gefangener er war, peinlich sein, »aber fiir mich ist der 
in Erwagung gezogene Schritt nicht Methode, sondern Teil 
meines Wesens«. Der Minister antwortete dem Gefange- 
nen, es sei noch keine Entscheidung gefallen, und bevor dies 
geschehe, wiirden seine Ansichten gewif in Betracht gezo- 
gen werden. Bis zum 17. August 1932 geschah nichts — dann 
sprach sich Premierminister Ramsay MacDonald fiir geson- 
derte Elektorate aus. Am nachsten Tag sandte Gandhi einen 
Brief an den Premierminister mit dem Inhalt: »Ich muf ge- 
gen Ihre Entscheidung mit meinem Leben Widerstand lei- 
sten.« Sein Fasten wiirde am 20. September um 12 Uhr mit- 
tag beginnen. 

In einem sehr langen Antwortschreiben, datiert vom 8. 
September 1932, Downing Street 10, driickte MacDonald 
seine »Uberraschung und, lassen Sie mich hinzufiigen, 
mein aufrichtiges Bedauern« aus. Mr. Gandhi habe ihn, so 
legte der Premier dar, mif$verstanden. Man hatte seinen all- 
bekannten Einsatz fiir die Unberiihrbaren sehr wohl in Be- 
tracht gezogen. Die neue Gesetzgebung, erklarte der Pre- 
mier, wurde es den unterdriickten Klassen ermoglichen, 
gleichberechtigt mit dem Hindu-Elektorat zu wahlen. Und 
war es nicht das, was der Mahatma wiinschte? Zusatzlich 
wurden sie wahrend der nachsten zwanzig Jahre in einigen 
Wahlbezirken als Unberiihrbare wahlen und ihre eigenen 
Gesetzgeber bestimmen kénnen. Mit anderen Worten wird 
ein Unberiihrbarer >zwei Stimmen haben«. Als ihr eifrigster 
Verbiindetet wiirde er, Gandhi, wohl kaum etwas dagegen 
einzuwenden haben. 

Gandhi wandte in seinem Antwortschreiben an die 
Adresse Downing Street jedoch ein, »die Tatsache allein, 
daf§ die unterdriickten Klassen zwei Stimmen hatten, 
schiitzt sie oder die Hindugesellschaft noch lange nicht da- 
vor, auseinandergerissen zu werden... Ich bin nicht gegen 
eine Uberreprasentation der unterdriickten Klassen. Woge- 
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gen ich bin, das ist ihre gesetzlich legitimierte Aussonde- 
rung, wenn auch nur in begrenzter Form, aus der Hindu-Ge- 
meinschaft, solange sie selbst noch darin bleiben wollen.« 

Damit war die Korrespondenz zwischen Gefangenem und 
Premierminister beendet. Gandhi wiirde fasten. Die Tei- 
lung Indiens in zwei Wahlkollegien war schlimm genug. 
Drei Indien wollte er auf keinen Fall akzeptieren. 

Von allen Seiten kamen Briefe, Botschaften und Tele- 
gramme, die versuchten, Gandhi von seinem Vorhaben ab- 
zubringen. Viele Freunde konnten nicht verstehen, warum 
er wegen einer solchen Sache sterben wollte. Nehru, der im 
Gefangnis war, »war verargert dartiber:, wie er in seiner Au- 
tobiographie Toward Freedom schreibt, »dafs er etwas eher 
Nebensachliches fiir das héchste Opfer ausgesucht hatte... 
Ich war zornig tiber ihn...« 

Gandhi blieb bei seiner Entscheidung. Er sah tiber alle 
Gesetzmafigkeiten und Logik hinaus. Zwar wiirde 
MacDonalds Idee ein separates Wahlkollegium und ein ge- 
meinsames Hindu-Harijan-Elektorat bringen, aber die gute 
psychologische Wirkung eines gemeinsamen Elektorats 
wurde sich durch das separate wieder aufheben. Bei einem 
gesonderten Elektorat wiirden die Harijan-Kandidaten und 
die gewahlten Gesetzgeber das betonen, was sie von den Ka- 
stenhindus unterscheidet. Eine politische Parteimaschine- 
rie wurde entstehen, die es sich zum Ziel machen wiirde, die 
Kluft zwischen Kasten und Kastenlosen zu vertiefen. Der 
politische Ziindstoff dazu kame von der hinduistischen Un- 
gerechtigkeit, ein sehr brisanter Ziindstoff fiirwahr. Diese 
Aussichten vertrugen sich einfach nicht mit Gandhis 
Grundeinstellung: Harmonie bei Vielfalt, Liebe trotz Un- 
terschiede. Aussonderung lést Zusammenstofe aus. Tren- 
nung erzeugt Hafs und Gewalt in Gedanken und Handlun- 
gen. 

Gandhi fastete nicht gegen England, sondern er fastete fiir 
die politische Einheit der Harijans und der Hindus. Seine 
Zielgruppe war die Gemeinschaft der Hindus. MacDonald 
hatte versichert, daf$ England es akzeptieren wiirde, wenn 
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die Hindus und Harijans sich auf ein anderes, fiir beide Sei- 
ten akzeptables Wahlabkommen einigen kénnten. Am 20. 
September um 11 Uhr 30 vormittag nahm Gandhi seine 
letzte Mahlzeit vor dem angekiindigten Fasten zu sich. Sie 
bestand aus einem Glas heif$en Wassers mit Honig und Zi- 
tronensaft. 


20 Der Magier 


An dem Tag, an dem Ghandi sein Fasten begann, wachte er 
um 2 Uhr 30 morgens auf und schrieb einen Brief an Rabin- 
dranath Tagore. »Es ist jetzt friiher Morgen 3 Uhr, Diens- 
tag«, begann er. »Ich betrete die feurigen Tore um die Mit- 
tagsstunde. Wenn Sie mein Vorhaben segnen kénnen, dann 
nehme ich das dankbar an.« Aber er ermutigte Tagore in die- 
sem Brief auch zu Kritik, »... wenn Ihr Herz mein Vorhaben 
verurteilt. Ich bin nicht zu stolz, einen Fehler einzugeste- 
hen, was immer es mich auch kosten moge, wenn ich im 
Unrecht bin.« Aber wenn Tagore seinen Plan billigte, 
wunschte er sich auch seinen Segen. »Er wird mich auf- 
rechterhalten«, sagte der Mahatma bescheiden. 

Andere hatten es vielleicht nicht verstanden, aber Tagore 
kannte Indien. Gandhi respektierte seine Ansichten und 
wiirde darauf horen. Als Gandhi gerade den Brief zukleben 
wollte, erreichte ihn ein Telegramm von Tagore. »Es ist 
wert, kostbares Leben zu opfern«, hief es darin, »fiir die Ein- 
heit und die soziale Integritat Indiens... Ich hoffe instan- 
digst, da wir eine derartige nationale Tragédie nicht herz- 
los bis zum bitteren Ende auskosten mussen.« 

Gandhi fiigte jetzt seinem Brief ein P.S. zu, in dem er Ta- 
gore fiir das liebevolle, wunderbare Telegramm dankt. Es 
wird mir Stiitze sein inmitten des Sturms, in den ich mich 
hineinbegebe.« 

Anjenem Abend sprach Tagore in seiner Schule in Shanti- 
niketan: »Ein dunkler Schatten wird heute tber Indien 
kommen wie der Schatten einer Sonnenfinsternis... der 
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Mahatmaji, der sein Leben in Hingabe an unser Indien ver- 
bracht hat, wird sein Geliibde halten und zum hoéchsten Op- 
fer bereit sein.« Er erklarte das Fasten: »Jedes Land hat seine 
eigene Geographie des Geistes, wo physische Gewalt nie 
auch nur einen Zoll Boden erobern kann. Jene Aggressoren, 
die von auferhalb kommen, miissen vor den Toren Halt ma- 
chen.« England hatte niemals die Seele Indiens beherrscht. 
»Aber seine (Gandhis) Seele wird uns auch weiterhin den 
rechten Weg weisen, auch wenn sein K6rper von uns gehen 
sollte. Die Sihne, die unser Mahatmaji auf sich gnommen 
hat, darf nicht als Ritual abgewertet werden, denn sie ist 
eine Botschaft an ganz Indien und an die Welt... Keine zivi- 
lisierte Gesellschaft kann gedeihen, wenn ihr das Opfer auf- 
erlegt wird zu erleiden, wie die menschliche Natur standig 
mit Fufen getreten wird. ...wir beleidigen unsere eigene 
menschliche Natur, indem wir den Menschen dort beleidi- 
gen, wo er hilflos ist... Gegen diese in unserer Gesellschaft 
tief verwurzelte Schwache hat der Mahatmaji sein Ultima- 
tum ausgesprochen.« Es ging also um keine Nebensachlich- 
keit, denn es ging darum, die Seele Indiens zu retten. 

Sofort versammelten sich die Hindu-Fihrer in Bombay, 
um mit den Harijan-Fiihrern, vor allem mit Ambedkar zu 
verhandeln. Jahrelange Grausamkeit der Hindus seinen un- 
gliickseligen Briidern gegeniiber erfiillten Ambedkar mit 
Zorn und Bitterkeit. Wenn irgend jemand in Indien Gandhis 
Tod mit Gleichmut entgegensehen mochte, dann war eres. 
Er nannte das Fasten »ein politisches Schaustiick«. Bei der 
Konferenz traf er mit allen hinduistischen Groen zusam- 
men, und es muf ihm innerlich sehr wohlgetan haben, wie 
er von allen Seiten hofiert wurde, weil man das Leben des 
geliebten Mahatma retten wollte. 

Das Thema der Verhandlungen war ein gemeinsames 
Wahlkollegium, das auch die Interessen Ambedkars an ei- 
ner eigenstandigen Vertretung der Harijans in der gesetzge- 
benden Versammlung befriedigen wiirde. Ambedkar stand 
dem Vorschlag Gandhis nach einer gemeinsamen Wahl von 
Hindus und Harijans skeptisch gegeniiber, weil er der Ab- 
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sicht war, dafs ein solcher Wahlmodus nur den Interessen 
der Hindus Vorschub leisten wiirde, und die Harijans nach 
der von England vorgelegten Rechnung groferen Einfluf auf 
die Politik des Landes gewinnen wiirden. 

Um Ambedkars Befiirchtung entgegenzuwirken, schlug 
Sir Tej Bahadur Sapru, der renommierte Jurist, etwas vor, 
was fiir das damalige Indien neu war: Vorwahlen. Einige 
Sitze der Gesetzgebenden Versammlung sollten mit Hari- 
jan-Delegierten besetzt werden, iiber die man sich vorher in 
Gesprachen zwischen den Harijans und den Hindus einig 
geworden war. Die tibrigen Kandidaten fiir die den Harijans 
vorbehaltenen Sitze — Gandhi hatte die Sitzverteilung am 
Tag vor Beginn seines Fastens akzeptiert — wiirden nicht auf 
den Vorschlagslisten auftauchen; diese Kandidaten wiirden 
in Vorwahlen nominiert werden, in denen nur Harijans 
wahlen konnten. Fiir jeden Sitz wiirden drei Harijans kandi- 
dieren und die Hindus wiirden in der endgiiltigen Wahl fiir 
einen von ihnen votieren. Das gab den Harijans die Méglich- 
keit, ihre mutigsten und profiliertesten Sprecher zu nomi- 
nieren, die den Hindus Paroli bieten konnten. 

Ambedkar priifte den Vorschlag gewissenhaft. Er verliefs 
die Konferenz fiir mehrere Stunden, um den Vorschlag mit 
anderen Unberiihrbaren zu besprechen. Dann kam er zu- 
ruck und akzeptierte mit Vorbehalt. 

Jetzt war Gandhi das Problem: Sapru, Jayakar, Rajagopala- 
chari, Devadas Gandhi, Rajendra Prasad und Birla fuhren 
mit dem Mitternachtszug von Bombay nach Poona und 
sprachen am zweiten Morgen seines Fastens um 7 Uhr bei 
Gandhi vor. Gandhi war bereits schwach. Er hérte sich den 
Plan an, stellte Fragen, stand zwar der Sache nicht grund- 
satzlich abgeneigt gegeniiber, aber er wollte sich noch nicht 
endgiiltig festlegen. Er wollte diesen Plan schriftlich fixiert 
haben und er wollte mit Ambedkar und mit M. C. Rajah, ei- 
nem fiir Gandhi eingestellten Harijan sprechen. 

Am niachsten Morgen kritisierte Gandhi den Sapur-Vor- 
schlag. Warum wollte man zwei verschiedene Harijan Aus- 
wahlverfahren machen? Warum konnten nicht alle Kandi- 
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daten in den Vorwahlen bestimmt werden? Warum sollten 
iiberhaupt die Harijans in der politischen Abhangigkeit der 
Hindus stehen? 

Ambedkar kam am selben Nachmittag zu Gandhi in das 
Gefangnis. Er war es, der hauptsachlich das Gesprach 
fiihrte. Er erklarte sich bereit mitzuhelfen, das Leben des 
Mahatma zu retten, aber »ich méchte auch meine Entscha- 
digung dafiir«, sagte er. 

Die Kraft verlief§ Gandhi rasch. Das Fasten hatte an sei- 
nen Kraften gezehrt. Er hatte diesmal auch nicht, wie er das 
friiher zu tun pflegte, stiindlich Wasser zu sich genommen, 
sondern nur sehr unregelmafsig ein paar Schlucke getrun- 
ken. Bei friiheren Fastenperioden hatte er sich auch gegen 
die Schmerzen massieren lassen. Jetzt weigerte er sich dage- 
gen. Er war sehr aufgewuhlt. Unsagliche Schmerzen zeich- 
neten sein Gesicht. Er war zu schwach, um selbst auf die 
Toilette zu gehen, und mufste auf einer Bahre getragen wer- 
den. Bei der geringsten Bewegung, oft schon allein vom 
Sprechen, wurde ihm iibel. 

Als Ambedkar forderte: »Ich méchte auch meine Ent- 
schadigung dafiir«, stiitzte sich Gandhi schmerzvoll auf sei- 
nen Ellbogen auf und sprach miihsam mehrere Minuten 
lang. Er erwahnte sein Engagement fiir die Unberiihrbaren. 
Er diskutierte den Sapru-Plan Punkt fiir Punkt und erlau- 
terte seine Einwande: Warum sollten die Harijan-Delegier- 
ten nicht ausschliefslich von den Harijans gewahlt werden? 
Dann fiel er erschopft in sein Kissen zuriick. 

Ambedkar war erleichtert. Er hatte erwartet, in Gegen- 
wart des tddlich geschwachten Mahatma unter Druck ge- 
setzt zu werden, seine Position aufzugeben. Statt dessen bot 
ihm Gandhi mehr an, als er jemals erwartet hatte. Er akzep- 
tierte Gandhis Gegenvorschlage zum Sapru-Text liebend 
gerne. 

Spater am Tag wurde Mrs. Gandhi vom Sabarmati Gefang- 
nis zum Yeravda Gefangnis gebracht. Als sie langsam auf ih- 
ren Gatten zuschritt, schiittelte sie langsam mifbilligend 
den Kopf und sagte: »Schon wieder mal die alte Geschichte, 
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was?« Er lachelte. Ihre Gesellschaft munterte ihn auf. Er er- 
laubte ihr, ihn zu massieren, und lief sich dann auch spater, 
mehr ihretwillen, von einem Masseur behandeln. 

Am Freitag, dem 23. September, kam Dr. Gilder, der Herz- 
spezialist, aus Bombay angereist und diagnostizierte, zu- 
sammen mit den Gefangnisarzten, den Zustand des Patien- 
ten als besorgniserregend. Der Blutdruck war alarmierend 
hoch (Gandhis Blutdruck stieg immer an, wenn wichtige 
Entscheidungen bevorstanden). Der Tod konnte jeden Au- 
genblick eintreten. 

Den ganzen Tag tiber sprach Ambedkar mit den Hindu- 
Vertretern. Er brachte neue Forderungen vor und konkreti- 
sierte damit seine -Entschadigung:: 


1. Premierminister MacDonalds Entscheidung billigt den 
Unberiihrbaren insgesamt 71 Sitze in den gesetzgeben- 
den Versammlungen der Provinzen zu. Ambedkar for- 
derte 197. 


2. Sapru hatte eine Gruppe von 3 Harijan-Kandidaten fiir je- 
den Sitz vorgeschlagen. Gandhi pladierte fur fiinf, Am- 
bedkar fiir 2. Je geringer die Anzahl der Kandidaten bei 
den Vorwahlen, desto leichter konnte er sie kontrol- 
lieren. 


3. SchlieSlich war da noch die Frage eines Volksentscheids, 
bei dem die Harijan-Wahler dartiber verfiigen sollten, 
wann die fiir die Harijans reservierten Sitze ganzlich ab- 
geschafft und damit alle Unterschiede zwischen Hindus 
und Harijans aufgehoben werden sollten. Gandhi wollte 
dies in fiinf Jahren, Ambedkar in fiinfzehn. 


Am spaten Freitagnachmittag besuchte Ambedkar Gandhi 
noch einmal. Es war ein schwiil-heif$er Tag. Gandhi lag auf 
einer weifien Pritsche im Gefangnishof unter einem weit 
ausladenden Mangobaum. Kein Liiftchen regte sich. Sein 
Blutdruck war noch mehr angestiegen. Er konnte nur noch 
fliistern. Ambedkar machte grofe Anstrengungen, doch es 
wurde keine Einigung erzielt. 


Nee 


Samstag, der fiinfte Fasttag, hatte nach Meinung der Arzte 
der letzte im Leben Gandhis werden konnen. Den ganzen 
Vormittag rang Ambedkar mit den Hindus und war um die 
Mittagszeit wieder bei Gandhi. Er berichtete, dafS ein Kom- 
promif{§ zwischen den 71 von MacDonald gebilligten und 
den 197 von ihm geforderten Sitzen erreicht worden sei. 
Man hatte sich auf 147 geeinigt. Gandhi stimmte zu. Auch 
beziiglich der Kandidaten fiir jeden Sitz hatte man eine Lo- 
sung gefunden. 

Eine Frage blieb jedoch strittig— wie lange wiirde die poli- 
tische Unterscheidung zwischen Hindus und Harijans be- 
stehen bleiben. Ambedkar war auf zehn Jahre herunterge- 
gangen, Gandhi beharrte auf fiinf. 

Die Unterhandler trafen erneut zusammen. Ambedkar 
war unerbittlich. Da tat Rajagopalachari etwas, was wahr- 
scheinlich Gandhis Leben rettete. Ohne mit dem Mahatma 
diesbeziiglich noch einmal Riicksprache zu nehmen, ei- 
nigte er sich mit Ambedkar, die wahlverfahrensmafigen 
Unterschiede zwischen Hindus und Harijans Gegenstand 
weiterer Verhandlungen werden zu lassen. Das kénnte un- 
ter Umstanden sogar einen Volksentscheid tiberfliissig ma- 
chen. 

Rajagopalachari eilte in das Gefangnis und erklarte 
Gandhi die soeben getroffene Vereinbarung. »K6nnen Sie 
das noch einmal wiederholen«, fragte Gandhi. Er war sehr 
schwach. 

Rajagopalachari wiederholte es. 

»Ausgezeichnet«, fliisterte Gandhi. 

An jenem denkwiirdigen Samstag wurde der in der indi- 
schen Geschichte Yeravda Pakt genannte Vertrag aufgesetzt 
und von den Unterhandlern der Hindus und der Harijans un- 
terzeichnet. 

Der Pakt war jedoch noch nicht rechtsgiiltig, solange ihn 
die britische Regierung nicht anstelle des MacDonald Vor- 
schlags akzeptiert hatte, und solange wollte Gandhi sein Fa- 
sten fortsetzen. Der Text wurde nach London telegrafiert. 
Aber es war Sonntag und die meisten Regierungsmitglieder 
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hielten sich nicht in der Stadt auf. MacDonald war auf dem 
Begrabnis einer Tante in Sussex. 

Als er von der Ubereinkunft in Poona in Kenntnis gesetzt 
wurde, kehrte er eiligst in die Downing Street Nr. 10 zu- 
riick. Zusammen mit Sir Samuel Hoare und Lord Lothian 
studierte er den Text bis Mitternacht. 

In der Zwischenzeit wichen Gandhis Lebensgeister im- 
mer mehr. Er sagte Kasturbai, wie sie seine wenigen Habse- 
ligkeiten, die um die Pritsche herum lagen, verteilen sollte. 
Tagore kam aus Kalkutta und sang einige Lieder, die auf den 
sterbenden Gefangenen sehr beruhigend wirkten. 

Am Montagmorgen verkindete die britische Regierung 
in London und in New Delhi, daf$ sie den Yeravda Pakt ak- 
zeptiere. Um 17 Uhr 15 brach Gandhi sein Fasten ab und 
trank ein Glas Orangensaft, das Kasturbai ihm reichte. 

In den sechs Tagen seines »epischen Fastens<, wie es ge- 
nannt werden sollte, fanden die wichtigen Ereignisse weder 
in dem Raum, in dem Ambedkar den Hindus Zugestand- 
nisse abrang, noch in London statt. Ganz Indien war der 
Schauplatz. Nehru, der zunachst erziirnt dariiber war, da’ 
Gandhi wegen der Unberiihrbaren-Frage sein Leben aufs 
Spiel setzte, erkannte bald den tieferen Sinn. »Dann«, 
schreibt er in seiner Autobiographie, »kam die Nachricht 
von einer ungeheuren Bewegung, die das ganze Land erfaft 
hatte... Welch ein Magier, dachte ich, war doch dieser 
kleine Mann im Yeravda Gefangnis, und wie genau ‘dieser 
Mann wohl wufte, welche Faden er ziehen mufte, um die 
Herzen des Volkes zu bewegen.« 

Gandhis Fasten hatte nur den einen Zweck, namlich die 
Herzen der Hindus fiir die Belange der Harijans empfang- 
licher zu machen. »Kein zusammengeflicktes Abkommen 
zwischen Kastenhindus und Fihrern der unterdriickten 
Klassen wird unserem grofen Ziel dienlich sein.« Gandhi 
gab diese Erklarung fiinf Tage vor dem Beginn des Fastens. 
»Wenn es Bestand haben soll, muf$ das Abkommen Boden 
unter den Fiifen haben. Wenn die Masse der Hindus noch 
nicht bereit ist, ihre Vorbehalte gegeniiber den Unberithrba- 
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ren aufzugeben, dann muf diese gleiche Masse aber anderer- 
seits bereit sein, dafiir mich zu opfern.« Als er dann dem Tod 
immer naher kam, suchte er iiber die Verhandlungen hinaus 
zu ergriinden, wie es um die Beziehungen zwischen Hindus 
und Harijans wirklich stand. 

Die Nachricht von Gandhis Fasten fiir die Einigkeit zwi- 
schen diesen beiden Gruppierungen verbreitete sich wie ein 
Lauffeuer. Diejenigen, die lesen konnten, erzahlten es de- 
nen, die nicht lesen konnten. »Der Mahatma fastet«. 

»Warum fastet der Mahatma?« 

»Weil wir Hindus unsere Tempel den Unberiihrbaren ver- 
schliefen und sie schlecht behandeln.« 

In den Stadten herrschte geschaftige Aufregung. Bauern, 
die in der Stadt ihre Waren feilboten, trugen die Nachricht 
in die Doérfer. Ganz Indien wartete gespannt auf weitere 
Nachrichten. »Der Mahatma wird immer schwacher!« — 
»Der Mahatmaji liegt im Sterben.« — » Wir miissen uns beei- 
len! « Es war verwerflich, das Leiden Gandhis zu verlangern. 
Er war ein Teil Gottes, Gottes Botschafter auf Erden. Die Be- 
ziehung der Massen zu ihm war von Gefiihlen gepragt jen- 
seits jeglicher Logik. Zu Beginn der Fastenwoche wurden 
der bertthmte Kalighat-Tempel von Kalkutta und der Ram 
Mandir von Benares, Hochburgen des orthodoxen Hinduis- 
mus, zum ersten Mal in der langen hinduistischen Ge- 
schichte, fiir die Unberiihrbaren geéffnet. In Bombay organi- 
sierte eine Frauengruppe vor sieben grofen Hindu-Tempeln 
eine Abstimmung. Die Wahlurnen wurden von Freiwilligen 
bewacht. Die Glaubigen gaben 24797 Stimmen fiir die Zu- 
lassung der Harijans und 445 dagegen ab. Ab sofort waren 
Tempel, in die noch nie ein Harijan einen Fuf gesetzt hatte, 
fiir alle zuganglich. In Allahabad waren dies zwGlf an der 
Zahl, die, bis dahin den Kastenlosen verwehrt, am ersten 
Tag von Gandhis Fasten den Unberiihrbaren die Tiiren 6ff- 
neten. In den Staaten Baroda, Kashmir, Bhor und Kolhapur 
wurde diese Diskriminierung ebenfalls mit sofortiger Wir- 
kung abgeschafft. In den Zeitungen konnte man lesen, da 
Hunderte von Tempeln sich dem anschlossen. 
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In Delhi verbriiderten sich Kastenhindus und Harijans de- 
monstrativ auf den Strafsen. An der gestrengen Benares-Uni- 
versitat safs der Rektor Dhruva mit zahlreichen anderen 
Brahmanen in aller Offentlichkeit mit Straf—enkehrern und 
Flickschustern beim Essen an einem Tisch. Hinduistische 
Schiiler setzte sich auf Banke, die vorher nur von Unberiihr- 
baren beniitzt worden waren. Strafsen und Wege wurden den 
Harijans geoffnet. In vielen Dorfern und kleinen Stadten 
war es den Unberiihrbaren ab sofort gestattet, den gemein- 
samen Brunnen zu beniitzen. 

Mrs. Swarup Rani Nehru, Jawaharlals sehr orthodoxe 
Mutter, gab bekannt, sie habe Nahrungsmittel aus der Hand 
eines Unbertihrbaren angenommen. Tausende von bekann- 
ten Hindufrauen folgten diesem Beispiel. Organisationen in 
Stadt und Land faf$ten Beschliisse, die das Ende der Diskri- 
minierung der Harijans zum Inhalt hatten. Die Texte dieser 
Beschliisse telegrafierte man dem Mahatma, wo sich die Te- 
legramme mannshoch im Gefangnishof stapelten. Eine 
Mutter, die am Bett ihres fiebernden Kindes wacht, hatte 
nicht besorgter sein konnen als das indische Volk, dessen 
Augen auf die weife Pritsche des sterbenden Mahatma ge- 
richtet waren. 

Er selbst war zwar kein Mystiker, hatte aber auf andere ei- 
nen geradezu mystischen Einfluf. Leidenschaftlich, ja gera- 
dezu fanatisch waren die Hindus nur mehr von einem einzi- 
gen Wunsch beseelt — er darf nicht sterben! 

Wiahrend des sechstagigen Fastens wurden Hochzeitsfei- 
erlichkeiten verschoben, und kaum ein Hindu ging in ein 
Kino oder in ein Theater. Selbst die Restaurants blieben 
leer. Eine Welle der Reform, der BufSe und der Selbstreini- 
gung tiberspiilte das Land. Denn der Magier war auch ein 
Musiker mit dem Genie eines Kiinstlers, der es verstand, auf 
den Saiten des menschlichen Herzens zu spielen. 

»Niemand mehr soll auf Grund seiner Abstammung als 
Unberiihrbarer gelten«, hief§ es im Yeravda Pakt. Streng- 
glaubige Hindus mit grofSen Gefolgschaften unterzeichne- 
ten diese Erklarung. Sie stellte die Weichen fiir eine Refor- 
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mation, eine psychologische Revolution, eine Reinigung 
von einer tausendjahrigen Krankheit des Hinduismus. Das 
war Nahrung fiir die moralische Gesundheit Indiens. Ein 
kaltes, politisches Abkommen zwischen Gandhi und Am- 
bedkar hatte ohne das Fasten niemals zu einem derartigen 
Ergebnis gefihrt. 

Das -epische Fasten: verbesserte die Lebensbedingungen 
der Harijans dauerhaft und unterbrach eine scheufSliche 
Tradition der Menschenverachtung, die bis in alte Zeiten 
zuriickreichte und Millionen Menschen versklavt hatte. 
Die Zeitschrift Harijan vom 14. Juni 1952 berichtete: »In 
Parli, in der Nahe von Natham, wurde ein junger Harijan, 
der den Tee nicht in einer Kokosnufsschale sondern in ei- 
nem Glas serviert bekommen wollte, von einem Kasten- 
hindu mit dem Schuh am Kopf getreten. Der Hindu wurde 
zur Anzeige gebracht und bestraft... In Kottagudi wurde ein 
Dorffriseur, der sich geweigert hatte, einem Harijan-Jungen 
die Haare zu schneiden, angeklagt und vom Magistrat verur- 
teilt. Spater jedoch wurden die Harijans von den Kastenhin- 
dus eindringlich davor gewarnt, die Dienste dieses Friseurs 
in Anspruch zu nehmen. Bei Zuwiderhandlung mifsten sie 
mit Geldstrafen rechnen... In Kidaripatti war es den Hari- 
jans nicht erlaubt, die Leichname ihrer Toten auf den Geh- 
wegen zu tragen. AufSerdem war es den Harijans bei Strafe 
verboten, auf Fahrradern durch die Dorfstrafsen zu fahren... 
In Kelavaloo holen die Harijans ihr Wasser von einem 
schmutzigen Tiimpel, in dem Manner baden und das Vieh 
gewaschen wird.« Solche Falle gab es viele. Derartig tief ver- 
wurzelte Vorurteile lassen sich auch nicht von heute auf 
morgen ausrotten. Aber Gandhis Fasten verwandelte eine 
religidse Pflicht in eine moralische Siinde und verhalf der 
neuen Personlichkeit der Harijans gleichzeitig zu einem ge- 
setzlichen Riickhalt. 

Gandhi war zufrieden. Fiinf Tage nach Beendigung des Fa- 
stens saf} er wieder am Spinnrad, schrieb und hatte wieder 
ein Gewicht von 95 Pfund. »Das Fasten«, schrieb er in ei- 
nem Brief an Mifs Slade, »war wirklich gar nichts im Ver- 
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gleich zu dem Elend, das die Kastenlosen seit alters her erlit- 
ten haben. Und so sinne ich weiter vor mich hin: >Gott ist 
grof und gnadenreich«.« 

Er blieb im Gefangnis. 


21 + Personliches 


Am 8. Mai 1933 fastete Gandhi, der noch immer inhaftiert 
war, drei Wochen lang, weil eine attraktive junge Amerika- 
nerin in Ashram fiir einige Abtriinnigkeit gesorgt hatte. Die 
Regierung entliefi ihn am ersten Tag seines Fastens aus der 
Haft. Zu frisch war noch die Erinnerung an sein -episches 
Fasten:, und man wollte keinen toten Mahatma, jedenfalls 
keinen, fiir dessen Tod man die Verantwortung iiberneh- 
men mute. Gandhi stand die Fastenzeit sehr gut durch: 
Sein Geist und seine Seele waren entspannt. 

Er iibergab den Sabarmati Ashram einer Gruppe von Un- 
beriihrbaren und richtete sein Hauptquartier in Wardha, ei- 
ner kleinen Stadt nahe dem geografischen Zentrum Indiens, 
ein. Spater siedelte er in das Dorf Sevagram, wenige Meilen 
von Wardha entfernt, um. Im November 1933 brach er zu ei- 
ner zehn Monate dauernden Good-Will-Tour fiir die Hari- 
jans auf und besuchte jede Provinz Indiens, ohne ein einzi- 
ges Mal nach Hause zurtickzukehren. Von 1934-1939 wid- 
mete er sich der Forderung des Spinnens und der Verwen- 
dung organischer Diingemittel, erforschte Heilmethoden 
bei Schlangenbissen und bei Malaria. Oder er verbreitete 
sich tiber den Nahrwert der kleinen Erdnufs. Erdniisse wa- 
ren fiir ihn ebensosehr Politik wie politische Parteien, Wah- 
len und Konferenzen. Nichts Indisches war ihm fremd. Er 
war Indien, und Indien beanspruchte ihn als Eigentum. Alle 
Fragen und Probleme von 6ffentlichem Interesse wurden 
ihm vorgebracht, und seine Meinungen hatten oft die Auto- 
ritat von Gesetzen und Magistratserlassen. Er lebte ohne 
Mauer, fiir jedermann zuganglich. Er afi, schlief, ging spazie- 
ren und spann in der Offentlichkeit und alle seine Handlun- 
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gen und Gedanken waren Eigentum aller. Wenn eres zulief, 
da ein krankes, leidendes Kalb von einem Arzt schmerzlos 
eingeschlafert wurde, war der Proteststurm laut und heftig, 
aber er bestand darauf, recht gehandelt zu haben. Eine an- 
dere Kontroverse, die sich sogar bis zur Androhung von Ge- 
walt ausweitete, entstand auf seine Bemerkung hin, als man 
ihm mitteilte, ein Textilfabrikant hatte sechzig streunende 
Hunde auf seinem Fabrikgelande zusammengetrieben und 
sie getdtet. »Was hatte er denn sonst machen sollen?« hatte 
Gandhi die Emporten gefragt. Diese Anschauung verletze 
den Hinduismus, warfen ihm seine Kritiker vor. Er fillte 
ganze Ausgaben seiner Zeitschrift mit ihren emporten Zu- 
schriften. Man warf ihm sogar vor, er hatte die Unmensch- 
lichkeit des Westens iibernommen. Seine Antwort safs: 
»Das Ideal der Menschlichkeit im Westen«, begann er sanft, 
»ist vielleicht niedriger, aber sie wird dafiir viel haufiger und 
griindlicher praktiziert als bei uns. Wir begniigen uns mit ei- 
nem hochgesteckten Ideal und vergessen dartiber die prakti- 
sche Anwendung.« 

Auch das Problem der Kinderwitwen machte ihm Sorgen. 
Indische Eltern pflegten ihre Téchter als Babys schon mit 
den Sohnen ihrer Bekannten oder mit alten Mannern zu ver- 
heiraten, und wenn der Gatte schon als Kleinkind oder als 
Greis starb, dann konnte die Witwe, die vielleicht erst drei 
oder sechs Jahre alt war, nach hinduistischem Gesetz nicht 
wieder heiraten. »Diese verwitweten Madchen«, schrieb 
Gandhi, »sind ein Schandfleck des Hinduismus... ich halte 
die Wiederverheiratung von jungfraulichen Witwen nicht 
nur fiir wunschenswert, sondern fiir die Pflicht und Schul- 
digkeit aller Eltern, die die Verantwortung tiber solche ver- 
witweten Tochter haben.« Den fr6mmelnden Hindus, die 
dagegen hielten, dafs dies eine verbotene zweite Eheschlie- 
ung sei, erwiderte Gandhi: »Nein, denn sie waren ja nie 
verheiratet.« Er begriindete seine Meinung damit, daf sol- 
che Kinder und spatere Frauen der Liebe entfremdet wiir- 
den, dafs aber jedes menschliche Wesen Anspruch auf Liebe 
hatte. 
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Korperliche Liebe jedoch sollte sich in Mafen halten. 
Haufiger Geschlechtsverkehr hatte seiner Meinung nach 
eine entkraftigende Wirkung auf seine Landsleute. Als Mar- 
garet Sanger ihn im Dezember 1935 besuchte, um seine Un- 
terstitzung fiir Geburtenkontrolle in Indien zu erbitten, 
stief} sie bei ihm auf wenig Gegenliebe. »Einmal angenom- 
men«, sagte er bei einer Gelegenheit, »daf§ Geburtenkon- 
trolle mit kiinstlichen Mitteln unter gewissen Bedingungen 
gerechtfertigt ist, scheint sie vollig unpraktikabel bei den 
Millionen zu sein, fiir die ein Penny ein Tageseinkommen 
ist.« Dabei sah er die Notwendigkeit, Indiens Bevélkerungs- 
zuwachs unter Kontrolle zu bringen, durchaus ein. »Wenn 
ich einen Weg wifte, die Zeugung auf zivile und freiwillige 
Art zu kontrollieren, solange sich Indien im gegenwArtigen 
Elend befindet, dann wiirde ich noch heute dazu raten«, 
schrieb er zu diesem Thema an Charles F. Andrews. Er 
konnte nur Disziplin empfehlen. »Selbstkontrolle ist die si- 
cherste und einzige Methode der Geburtenreglung«. Aber er 
machte auch einen etwas realistischeren Vorschlag: spate 
Heirat. Die Frauen sollten mindestens einundzwanzig Jahre 
alt sein, die Manner etwa Mitte zwanzig. Er versuchte auch 
seine SOhne von einer friihen Heirat fernzuhalten. In den 
vierziger und fiinfziger Jahren wuchs die Bevolkerung In- 
diens pro Jahr um fiinf Millionen. Das war enorm viel. Diese 
Bevolkerungsexplosion machte den wirtschaftlichen Auf- 
schwung nach der Unabhangigkeit wieder zunichte und 
hatte die Frustration der Massen zur Folge. Dieses Problem 
lief sich nun nicht mehr mit dem Rat, das Heiratsalter um 
einige Jahre hinaufzusetzen, losen. 

Er hielt es fiir den Gipfel der Unwissenheit zu meinen, der 
Geschlechtsakt sei eine Notwendigkeit wie schlafen und 
essen. Der Mahatma hatte eben keine Erinnerung mehr an 
den jungen Gandhi. Und er hatte es besser wissen mussen, 
denn selbst nach seinem siebenunddreifsigsten Lebensjahr, 
von dem an er geschlechtlich enthaltsam bis zu seinem ge- 
waltsamen Tode lebte, hatte das Kapitel Geschlechtlichkeit 
nicht aufgehort, fiir ihn zu existieren. »Die dunkelste 
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Stunde meines Lebens«, erinnert sich der reife, siebenund- 
sechzigjahrige Mahatma im Harijan vom 26. Dezember 
1936, »erlebte ich vor einigen Monaten in Bombay. Es war 
eine Stunde der Versuchung. Wahrend ich schlief, hatte ich 
plotzlich das Verlangen, eine Frau zu sehen. Fur einen 
Mann, der vierzig Jahre lang nicht erreicht hat, diesen In- 
stinkt zu besiegen, ist es ungeheuer schmerzlich, pl6otzlich 
diese Erfahrung zu machen. Schlieflich bezwang ich diesen 
Drang, aber ich hatte mit Miihe diesen schwarzesten Au- 
genblick meines Lebens erlebt, und wenn ich schwach ge- 
worden ware, ware das mein Verderben gewesen.« Die mei- 
sten Menschen sind solcher Blofstellung iiberhaupt nicht 
fahig und hatten dies auch gar nicht fiir notig erachtet, aber 
er wollte, dafi die Welt die Wahrheit tiber ihn erfahrt — seine 
Autobiographie tragt den Titel: Die Geschichte meiner Ex- 
perimente mit der Wahrheit — und diese Wahrheit sollte den 
Menschen eine Lehre sein. »Da ich immer auf dem Stand- 
punkt stand, was einem méglich ist, ist allen moglich, sind 
meine Experimente nicht im Verborgenen, sondern in aller 
Offentlichkeit durchgefiihrt worden.« 

Der Mahatma beschaftigte sich mit allen méglichen per- 
sonlichen und sozialen Fragen. Taglich erhielt er Besuche 
von Bittstellern. Wen wiirde es wundern, dafs da gelegent- 
lich ganz seltsame Kauze darunter waren mit noch seltsa- 
meren Winschen. So suchten ihn Freunde, Bekannte und 
gute Bekannte, politische Verbiindete und Fremde auf, um 
. beispielsweise Rat zu holen wegen einer EheschliefSung 
oder einer Trennung. Fiir viele Inder war er einfach Bapu:— 
der Vater — geworden. Warum nicht selten Fremde, die ihre 
Situation dem Mahatma kaum haben schildern k6nnen, um 
seinen Rat baten, bleibt ein Ratsel, das wohl nur mit ihrer 
grofen Verehrung fiir den Meister zu erklaren ist. Gandhi 
war weit davon entfernt, ein guter Ehemann und Vater zu 
sein. Ein Fremder fragte einmal, was nur ein Fremder fragen 
konnte: »Wie geht es Ihrer Familie? « 

»Ganz Indien ist meine Familie«, antwortete ihm 
Gandhi. Diese Einstellung machte ihn ziemlich unpersén- 
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lich seiner Frau und seinen Kindern gegeniiber. Zu Anfang 
seiner Ehe gab es wohl hie und da Spannungen mit Kastur- 
bai, die sich mit der Zeit aber legten, und die beiden wurden 
ein Musterehepaar — sie ganz ihm zu Diensten, er der Inbe- 
griff an Takt und Riicksicht. Sie benahm sich nie wie eine 
Mrs. Gandhi, nahm nie irgendwelche Privilegien fiir sich in 
Anspruch, scheute die harteste Arbeit nicht und schien die 
alteren und jiingeren Begleiterinnen ihres Gatten nicht zu 
bemerken. Wahrend der einen Woche, die ich im Jahr 1942 
mit dem Mahatma verbrachte, horte ich sie nie auch nur ein 
einziges Wort zu ihm sagen, noch sprach er mit ihr. Bei den 
Mahlzeiten und den Gebeten saf sie hinter seiner linken 
Schulter, fachelte ihm besorgt Luft zu und sah ihn standig 
an. Er sah sie selten an, doch wollte er sie ganz nah bei sich 
haben. Es schien ein vollkommenes Verhdltnis zwischen 
diesen beiden Menschen zu herrschen. Es war offensicht- 
lich, dafS sie zwar der Schatten des Mahatma, aber auch sie 
selbst war, und eine sehr bemerkenswerte, willensstarke, 
objektive Beobachterin. Ihr eingefallenes Gesicht, der ge- 
rade, dinne Mund und der kantige Kiefer verrieten Leiden, 
Hingabe und Entschluf kraft. Sie ergab sich ihm nie, und 
ihm schien das nichts auszumachen. »Ba«, sagte er einmal 
und bezeichnete Kasturbai damit als Mutter, »trinkt Tee, 
obwohl sie mit mir zusammenlebt.« Und obwohl es Gandhi 
nicht sehr gefiel, trank sie sogar manchmal Kaffee. »Ich 
wiirde ihn sogar gerne fiir sie zubereiten«, kommentierte er 
diesen kleinen >Seitensprung:. Er hatte gelernt, sie zu lieben. 

Aber er lernte nie, seinen SOhnen ein guter Vater zu sein. 
Mit der Begriindung, daf einen guten Charakter zu haben 
wichtiger sei als Lernen und der Dienst an den Menschen 
wichtiger als ein Beruf, verweigerte er ihnen eine normale 
Erziehung. Seine S6hne waren da anderer Meinung. Sein 4l- 
tester Sohn Harilal wurde ein ausschweifender, ziigelloser 
Trunkenbold, der seine Frau und seine Kinder verlief und, 
zweifellos um dem Mahatma weh zu tun, zum Islam tiber- 
trat und den Namen Abdulla annahm. Manilal, Gandhis 
Zweitgeborener, erfuhr ungebiihrliche vaterliche Bestra- 
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fung, versuchte aber anders als sein Bruder Harilal dem Ideal 
seines Vaters nahezukommen. Er wurde Fiihrer der Wider- 
standsbewegung gegen die Diskriminierungspolitik des 
Premierministers Malan gegen die Farbigen in Siuafrika. 
Ramdas lebte geruhsam in einer kleinen Provinzstadt in In- 
dien und leitete die Zweigstelle einer Firma. Nur Devadas, 
der jiingste Sohn, blieb in der Nahe seines Vaters und fun- 
gierte bei Bedarf als Sekretar. Es fiel ihm auf, daf$ der Ma- 
hatma zu seinen Enkelkindern liebevoller war als zu seinen 
Sohnen. Vielleicht ist die Erklarung darin zu suchen, daf 
der Mahatma ein unpersonliches Konzept der Unsterblich- 
keit hatte. Bliebe zu fragen, ob nicht ein Kiinstler oder ein 
Dichter oder ein grofses Genie der Nachwelt das Erbe seines 
Genius auch durch seine Kinder hinterlassen k6nnte. 

Diese Frage wurde Gandhi tatsachlich einmal gestellt. 
»Ganz sicher nicht«, antwortete er darauf, »denn er wird 
mehr Schiiler haben als er je Kinder haben k6nnte.« Er liebte 
es, Kinder um sich zu haben, und er glaubte an das Gute in 
ihnen. »Das Schlechte kommt erst, wenn sie alter werden.« 
Ich sah ihm zu, wie erim Ashram mit den Kindern scherzte 
und sie freundschaftlich kniff. »Sie ist meine Erholung«, 
sagte er liber ein kleines Madchen, das er in meiner Gegen- 
wart liebkoste. Es gibt ein wundervolles Foto von Gandhi, 
wie er seine Nase an der eines Babys reibt, und ein anderes, 
das ihn zeigt, wie er schnellen Schrittes seinem Enkel, dem 
Sohn von Ramdas, zu folgen versucht, der ihn an einem 
Stock nachzieht. 

Die Beziehungen der Menschen zu Gandhi innerhalb und 
auf erhalb des Ashrams waren unkompliziert, direkt und 
freundlich. Er lief§ keinen der vielen Briefe, die ihn erreich- 
ten, unbeantwortet, und jede dieser Antworten brachte das 
persOnliche Gefiihl des Mahatma fiir den Briefschreiber 
zum Ausdruck: Wann immer Leute mit ihren privaten Sor- 
gen zu ihm kamen, versuchte er zu helfen. Wahrend der ge- 
schichtemachenden Verhandlungen mit der englischen Re- 
gierung im Jahre 1946, als selbst die héchsten Regierungs- 
mitglieder um seine Zeit buhlten, sah ich ihn eine Viertel- 
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stunde im Gesprach mit einer verkriippelten jungen Frau 
auf seiner Veranda auf und ab gehen. Dann sprach er noch 
einmal so lange mit einem jungen Mann. Ich fragte einen 
Hausangestellten, wer dies wohl sei, und der antwortete 
mir, es handle sich um zwei Unberiihrbare, deren Beziehung 
auseinanderzubrechen drohe, und Gandhi wollte ihre Part- 
nerschaft retten. Er gab und erhielt unendlich viel Liebe. Es 
war etwas Weibliches an ihm; er verglich sich selbst oft mit 
einer Mutter und sagte, er sei >verwitwet«. 

»Ich hoffe, Sie haben die Frau in mir nicht versdumt«, 
schrieb er einmal an Mrs. Naidu. Er war peinlich sauber, 
dachte wirtschaftlich und war von Herzen giitig. Seine Fa- 
higkeit zum Leiden und zur Selbstverwirklichung, die Be- 
schaftigung mit dem Spinnrad und die Gewaltlosigkeit wa- 
ren wohl auch eher feminine Elemente. Er versorgte gerne 
Kranke und Schwache, verschmahte jedoch solche Dienste 
an sich selbst. Er sah sehr mannlich aus, hatte einen stahler- 
nen Korper und eine ebensolche Willenskraft. Und doch war 
er auch gleichzeitig sanft und mild, entschlossen doch liebe- 
voll, unnachgiebig und dabei nachsichtig, tapfer und zu- 
riuckhaltend zugleich. Er hatte die Macht eines Diktators, 
aber die Einstellung eines Demokraten und zog es daher vor, 
mit Liebe statt mit Gewalt zu erobern. Was er mit Eisen ge- 
wann, hiillte er in Daunen. Intuition und Intellekt waren 
bei ihm untrennbar miteinander verbunden, manchmal do- 
minierte die Intuition sogar. Diese Verbindung von mann- 
lichen und weiblichen Eigenschaften, die nahtlos und har- 
monisch in seiner Person verbunden waren, machte Gan- 
dhis Person attraktiv und kompliziert zugleich und erleich- 
terte den Einblick in sein persOnliches Leben und seine 
Arbeit. 


22 Jesus Christus und Mahatma Gandhi 


Unter denen, die zu Gandhis Fii%en safen, waren auch 
christliche Missionare. Er liebte Jesus, und fro6mmelnde 
Hindus warfen ihm sogar vor, insgeheim ein Christ zu sein. 
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Er bezeichnete das »sowohl als Verleumdung wie auch als 
Kompliment — eine Verleumdung, weil es Menschen gibt, 
die mich fiir fahig halten, insgeheim alles zu sein... ein 
Kompliment insofern, als es eine ungewollte ne onnane 
meiner Fahigkeit ist, die Schonheiten des Christentums zu 
schatzen.« 

Als toleranter und gerechtigkeitsliebender Mensch hatte 
Gandhi seine Zweifel daran, daf$ nur der heilige Hindu Ve- 
das das Wort Gottes war. » Warum nicht auch die Bibel und 
der Koran?« fragte er. Er verabscheute eine Rivalitat zwi- 
schen den Religionen. Als ich im Jahre 1942 Gast in Gan- 
dhis Haus war, fiel mir der einzige Wandschmuck an den 
Lehmwanden seiner kleinen Hiitte auf: ein Schwarzweif- 
druck von Jesus Christus mit der Unterschrift: »Er ist unser 
Frieden.« Mich verwunderte dieses Christusbild in seiner 
Hiitte, und ich fragte ihn: »Sie sind doch kein Christ? « 

»Ich bin Christ, Hindu, Moslem und Jude«, gab Gandhi 
zur Antwort, und diese Antwort machte ihn zu einem bes- 
seren Christen, als viele es sind, die sich Christen nennen. 

Gandhi war fiir die christlichen Geistlichen in Indien ein 
verwirrendes Problem. Er, ein Hindu, war so, wie man sich 
das von einem glaubigen Christen vorstellt. »Und so«, kom- 
mentierte Dr. E. Stanley Jones, ein bekannter amerikani- 
scher Missionar, der viele Jahre in Indien und viele Stunden 
mit Gandhi verbracht hat, »ist einer der christusahnlich- 
sten Menschen in der Geschichte in Wirklichkeit gar kein 
Christ. « 

»Gott«, erklart Dr. Stanley Jones, »verwendet viele Werk- 
zeuge und vielleicht hat er Mahatma Gandhi dazu auserse- 
hen, die unchristliche Christenheit zu christianisieren.« 

Gandhis Botschaft an alle Christen der Welt ist, daf& der 
Mensch auch im 20. Jahrhundert ein Christ sein kann. S. K. 
George, ein syrischer Christ in Indien und Dozent am 
Bisop’s College in Kalkutta, schrieb ein Buch mit dem Titel 
Gandhi's Challenge to Christianity und widmete es »Ma- 
hatma Gandhi, der mir Jesus und seine Botschaft ndher- 
brachte.« 
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K. Matthew Simon, ein Geistlicher der syrischen christ- 
lichen Kirche von Malabar, sagte iiber Gandhi: »Sein Leben 
hat mir mehr als alles andere bewiesen, dafi das Christen- 
tum auch im 20. Jahrhundert eine praktikable Religion ist.« 

In den vielen Jahren enger Freundschaft kamen sich 
Charles Freer Andrews, der britische Missionar, und 
Gandhi so nahe, daf§ der Mahatma von ihm sagte: »Erist mir 
naher als ein Blutsbruder.« Gandhi nannte ihn >Charlie<, 
und dieser redete Gandhi mit Mohan<an. »Ich glaube nicht, 
daf} ich zu irgend jemandem eine starkere Bindung habe als 
zu Mr. Andrews«, schrieb Gandhi. 

Der Hindu-Heilige konnte keine innigere Seelenver- 
wandtschaft finden als die mit Andrews, dem Christen. Der 
christliche Missionar fand keinen besseren Christen als 
Gandhi, den Hindu. 

In Suidafrika dachte Gandhi einen Augenblick daran, zum 
Christentum tiberzutreten. Aber da gab es Fragen, auf die er 
keine befriedigende Antwort fand. Warum, so fragte er die 
Christen, die ihn bekehren wollten, hatte Gott nur einen 
Sohn. Wenn er einen hatte, warum dann nicht einen wei- 
teren? Die Hindureligion kennt mehrere Menschwerdun- 
gen des Allmachtigen. Warum kann ich nur als Christ in 
den Himmel kommen und errettet werden, fragte sich 
Gandhi. War der Himmel nur fiir Christen reserviert? War 
Gott ein Christ? »Ich glaube«, sagte Gandhi dazu Jahre spa- 
ter in Indien, »dafs es in der anderen Welt weder Hindus 
noch Christen, noch Moslems gibt.« 

Sowohl in Sabarmati als auch in Sevagram safsen Missio- 
nare auf dem Boden seiner Hiitte und versuchten, ihn zum 
Christentum zu bekehren. Er versuchte mit sanften Worten 
dasselbe mit ihnen zu tun. (Aber warum sollte man einen 
Heiligen in die Kirche aufnehmen wollen?) 

Bei diesen Gesprachen schalt Gandhi gelegentlich die 
Missionare dafiir, daf$ sie hungrigen Indern zu essen gaben 
und kranke Inder heilten, sie aber dafiir zu Christen mach- 
ten. »Macht bessere Hindus aus ihnen«, bat er sie. Gandhi 
hatte viele Christen zum Hinduismus bekehren k6nnen. 
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Auf einen Wink von ihm waren Mif Slade und viele andere 
sofort zu seinem Glauben iibergetreten. Er bat sie aber nur, 
gute Christen zu sein. 

SchlieSlich nahm Gandhi Christus an, nicht aber das 
Christentum. Im Jahre 1927 formulierte er seine Meinung 
ganz deutlich im YMCA in Colombo in Ceylon: »Wenn da 
nur die Bergpredigt und meine eigene Interpretation dazu 
waren«, verkiindete er, »wiirde ich nicht z6gern zu sagen: 
O ja, ich bin ein Christ<... Leider ist aber viel, was unter 
dem Namen Christentum lauft, eine Negation der Bergpre- 
digt.« Er hakte noch einmal nach: »Und bitte achten Sie ge- 
nau auf meine Worte. Ich spreche momentan nicht von der 
christlichen Haltung. Ich spreche vom christlichen Glau- 
ben, vom Christentum, wie es im Westen verstanden wird.« 

Er erlauterte diese Meinung genauer, als ich ihn im Jahre 
1946 besuchte. »Jesus besafs eine grofse Kraft, die Kraft der 
Liebe. Seine Lehre aber wurde entstellt, als das Christentum 
seinen Weg nach Westen nahm. Es wurde die Religion der 
Konige.« Diese harten Worte waren Ausdruck seiner tiefen 
Enttauschung tiber die westliche Zivilisation. Nachdem er 
beobachtet hatte, wie die Welt in den dreifsiger Jahren auf 
den Krieg zutrieb, stand er dem Westen zunehmend kritisch 
gegentber und wurde allmahlich zum Pazifisten. Er war nie’ 
ein hundertprozentiger Pazifist, nie ein Tolstojischer Abso- 
lutist im Sinne eines Menschen, der Krieg unter keinen Um- 
standen duldet. Aber jenen, die sich wunderten, warum er 
den Ersten Weltkrieg unterstiitzte, sich aber weigerte, den 
eher gerechtfertigten Zweiten Weltkrieg gegen das Hitler- 
deutschland, den italienischen Faschismus und den japani- 
schen Militarismus zu billigen, hatte er wohl geantwortet, 
dafs er und die Welt zwei verschiedene Dinge seien. Er 
glaubte mehr an Gewaltlosigkeit und hatte weniger Ver- 
trauen zum Westen. Er sah den Faschismus, den Stalinis- 
mus, Krieg, Verbrechen und Korruption als miteinander 
verwandte Demonstrationen des Triumphs westlicher Ge- 
walt uber christliche Moral. Deshalb war er der Meinung, 
dafs Gewalt nicht die Ubel heilen kénne, die sie selbst er- 
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zeugt hatte. Als Politiker, dessen Land einer Invasion entge- 
gensah, hatte er sich nicht den Luxus solch langfristiger 
Aussagen erlaubt, (das ist vielleicht auch der Grund, warum 
er versprach, selbst in einem unabh4ngigen Indien »aufer- 
halb der offiziellen Welt« zu bleiben), aber als Superpoliti- 
ker und geistiger Ratgeber sah er, daf§ die Menschheit sich 
selbst zerst6ren wiirde, wenn sie sich nicht auf eine lang- 
same Heilmethode besinnen kénnte. An der Schwelle eines 
Krieges gibt es immer eine zwingende Rechtfertigung ein- 
zutreten. Wenn Gier den Samen des Streits aussat und Haft 
und Dummheit ihn herumtragen, dann kann Gandhis Stra- 
tegie angewendet werden. 

Gandhis Gewaltlosigkeit war vor allem anderen eine per- 
sOnliche Ethik, die Wahrheit, Liebe, Dienst am Nachsten, 
riicksichtsvolle Methoden und Mittel, Nichtverletzen 
durch Wort und Tat, milde Toleranz gegeniiber Andersartig- 
keit und Wunschlosigkeit oder zumindest mafiges Streben 
nach materiellen Dingen beinhaltete. 

Dann war sie an zweiter Stelle aber auch eine Methode, 
Konflikte zwischen Rassen, in Gemeinschaften und zwi- 
schen Landern zu vermeiden. »Schaut in Euch selbst nach«, 
forderte er immer wieder. »Vielleicht liegt der Fehler auch 
an Euch!« »Urteilt, verhandelt, entscheidet«, flehte er im- 
mer wieder, »ansonsten wird ein Religions- oder Rassen- 
streit sofort Ziindstoff fiir einen anderen liefern, und ein 
Krieg wird die Gehassigkeit, die Angste und die Militarstra- 
tegien erzeugen, die einen zweiten und dritten wahrschein- 
licher machen werden. Gewalt erzeugt sich immer wieder 
selbst.« 

Das sind einfache Wahrheiten. Gandhi wufte das. Ich 
-schlug ihm im Jahre 1946 vor, daf§ er im Westen tiber den 
Frieden predigen sollte. »Warum braucht der Westen mich, 
um zu wissen, dafi zwei mal zwei vier sind?« fragte er ver- 
wundert. Offensichtlich hat der westliche Verstand diese 
Arithmetik verstanden, doch das Gewissen und das Herz 
des Westens sind nicht fahig, daraus die praktischen 
Schliisse zu ziehen. Daher kam Gandhis Kritik an der 
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christlichen Welt. Doch war er auch keineswegs blind ge- 
geniiber den Fehlern Indiens. »Ich habe hier noch zu tun<, 
gab er als Antwort auf den Vorschlag, in den Westen zu ge- 
hen. 

»Wir haben hier zu viele Manner der Wissenschaft, zu we- 
nige Manner Gottes. Wir kennen das Geheimnis des Atoms 
und haben die Bergpredigt abgelehnt.« Das sind nicht Gan- 
dhis Worte, sondern die von General Omar N. Bradley, Chef 
des Generalstabs der amerikanischen Streitkrafte, in einer 
in Boston am 10. November 1948 gehaltenen Rede. » Unsere 
Welt«, fuhr Bradley fort, »ist eine der nuklearen Giganten 
und der ethischen Zwerge. Wir wissen mehr iiber Krieg als 
uber Frieden, mehr tiber das Toten als tiber das Leben.« 

Gandhi wufte nichts tiber das Toten, aber er hatte das Ge- 
heimnis eines gliicklichen, nutzbringenden Lebens gefun- 
den. Er war ein nuklearer Zwerg und ein ethischer Gigant. 
Er verwarf das Atom, weil er die Bergpredigt von Christus 
angenommen hatte. Er war ein Christ, ein Hindu, ein Mos- 
lem und ein Jude. Wer kann das sonst schon von sich sagen? 
Vielleicht ist das der Grund, warum es ein Hindu war, der 
zum »Sprecher fiir das Gewissen der Menschheit« wurde. 
Da er immer auf die Befehle seines eigenen Gewissens 
horte, konnte er fiir die und zu den Gewissen der anderen 
sprechen. 


23 Winston Churchill gegen Mahatma Gandhi 


An dem Tag, an dem der Zweite Weltkrieg begann, zog Eng- 
land ohne vorherige Beratungen Indien mittels einer Prokla- 
mation in den Konflikt hinein. Indien protestierte lautstark 
gegen diesen zusatzlichen erniedrigenden Beweis seiner 
Ohnmacht. Schon am Tag nach dieser Proklamation fuhr 
Gandhi im Zug nach Simla, der Sommerresidenz des Vize- 
k6nigs. Bei einer Unterredung mit Lord Linlithgow weinte 
der Mahatma. »Als ich mir das House of Parliament und die 
Westminster Abbey zerstoért vorstellte«, berichtete Gandhi, 


174 


»brach ich zusammen. Ich war verzweifelt. Tief in meinem 
Innern hadre ich standig mit Gott, daf er so etwas zulaft.« 

»Das Hitlertum<, sagte er, »bedeutet nackte, unbarmher- 
zige Gewalt, zu einer exakten Wissenschaft reduziert und 
mit wissenschaftlicher Prazision zum Funktionieren ge- 
bracht«, und »ich bin zu dem Schluf gekommen, dai Herr 
Hitler fiir den Krieg verantwortlich ist... Meine Sympathie 
fiir England und Frankreich ist nicht das Ergebnis eines mo- 
mentanen Gefiihls...« Als Frankreich sich den Nazis ergab 
und Englands Leben in den Handen der Royal Air Force lag, 
sagte Gandhi ntichtern vorher: »England wird, wenn es ihm 
vorbestimmt ist, hart und heroisch sterben. Vielleicht wird 
man das Gegenteil erzahlen, aber wir werden nichts von ei- 
ner Demoralisierung héren.« Seine Achtung vor den Tugen- 
den des britischen Volkes blieb wahrend des ganzen Krieges 
bestehen. »Ich méchte England nicht besiegt oder erniedrigt 
sehen«, waren seine Worte in einer Rede vor dem All-India 
Congress Ausschufi am 15. September 1940. »Deshalb habe 
ich fur Ihr Land und fiir GrofSbritannien nur gute Wiinsche«, 
schrieb er am 1. Juli 1942 in einem Brief an Prasident Roose- 
velt, den er mir zur Ubergabe anvertraute. 

Um das Jahr 1942 waren die Japaner durch Stidostasien bis 
an die Grenze Indiens vorgedrungen und drohten in Indien 
einzufallen. » Wenn die Japaner kommen, wie wollen wir ih- 
nen gewaltlos Widerstand leisten?« wurde er gefragt. 

»Weder Nahrung noch Unterkunft sollte ihnen gewahrt 
werden«, antwortete Gandhi im Harijan vom 14. Juni 1942, 
»noch sollte irgendein Umgang mit ihnen gepflegt werden. 
Sie sollen spiiren, daf sie hier nicht erwiinscht sind... Die 
Menschen... miissen die eingenommenen Gebiete verlas- 
sen, um dem Feind nicht Zwangsdienste erweisen zu mus- 
sen.« Als ihn Mr. Takoaka, ein Mitglied des japanischen 
Parlaments, um eine Botschaft an die japanische Partei bat, 
die unter dem Slogan >Asien den Asiaten< operierte, wehrte 
Gandhi mit den Worten ab: »Ich méchte mich nicht hinter 
die Doktrin Asien den Asiaten stellen, wenn sie als anti- 
europaische Haltung gedacht ist. « 
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Gandhi blieb wahrend der Dauer des Krieges antijapa- 
nisch, antinazistisch, gegen Mussolini und fiir England, 
Frankreich und Amerika eingestelit. Von Nehrus positiver 
Einstellung wahrend des Krieges zu Generalissimus und 
Madame Tschiangkaischeck und zur Sowjetunion beein- 
flu&t, gab er auch prochinesische und prosowjetische Erkla- 
rungen ab. »Es ist nicht so, dafs ich das britische Volk liebe 
und das deutsche hasse«, versicherte er. »Ich glaube auch 
nicht, daf§ die Deutschen als Nation schlechter sind als die 
Englander oder die Italiener. Wir haben alle dieselben Feh- 
ler; wir gehdren alle der grofen Familie der Menschheit an. 
Ich mache da keine Unterscheidung... Ich beanspruche fiir 
Indien keinerlei Uberlegenheit.« Er hatte nur etwas gegen 
aggressive Regierungen. Deshalb gab er einen Tag nach 
Kriegsbeginn das Versprechen ab, England nichts in den 
Weg zu legen. Er versprach sogar England und seinen Alliier- 
ten seine moralische Unterstiitzung. Weiter wollte er aller- 
dings nicht gehen. Er wiirde in keiner Weise an den Kriegs- 
anstrengungen teilnehmen. 

Die Kongrefpartei dachte da anders. Von Ausnahmen wie 
Gandhis engen Ashramschiilern und Mannern wie Khan 
Abdul Ghaffar, dem »Grenz-Gandhi:, einem sanften, riesi- 
gen Afghanen, abgesehen, waren wenige Kongrefsfiihrer Pa- 
zifisten oder glaubten an Gewaltlosigkeit. Sie machten bei 
Gandhis gewaltlosen Feldziigen mit, weil das fiir gewohn- 
lich der Preis war, den sie fiir seine Fiihrung zahlten. Indien 
besafi keine Waffen. Gandhi wufte das. Bei ihm war die Ge- 
waltlosigkeit ein Credo, vor dem Kongref sagte er allerdings 
eine Politik«. Der Kongref$ war bereit, fiir eine Entschadi- 
gung, namlich ein >freies, demokratisches Indien, in den 
Krieg zu ziehen. Der Kongref§ versicherte in einem von 
Nehru verfafsten Manifest, »es werde sich gerne mit ande- 
ren freien Nationen zur gegenseitigen Verteidigung gegen 
Aggressionen und zur wirtschaftlichen Kooperation zusam- 
mentun...« — »Ich wiirde gegen Japaner mit dem Schwert in 
der Hand kampfen<, stellte Nehru bei einer spateren Gele- 
genheit fest, »aber ich kann das nur als freier Mann tun.« 
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Gandhi mischte sich nicht ein, er hielt sich zuriick. 

Die britische Regierung hatte jedoch keineswegs vor, In- 
dien Freiheit oder Unabhangigkeit zu geben, wollte ihm 
auch nicht den Dominion-Status verleihen, nicht einmal ei- 
nige Rechte mehr gewdhren. Winston Churchill war Pre- 
mierminister, und er handelte immer nach seinem bertihm- 
ten Ausspruch vom 10. November 1942: 

»Ich bin nicht Premierminister des K6nigs geworden, um 
bei der Auflosung des britischen Empire den Vorsitz zu fiih- 
ren.« Er verachtete — und fiirchtete vielleicht auch — den 
»>halbnackten Fakir, der England liebt, das Empire aber zer- 
storen mochte. »Der Gandhiismus und alles, was damit zu- 
sammenhangt, miissen bekampft und letzten Endes ver- 
nichtet werden«, sagte Churchill im Jahre 1935. Jetzt hatte 
Churchill zum ersten Mal seit 1935 ein Amt inne, das ober- 
ste Amt, und er wiirde diese Gelegenheit nicht ungenutzt 
verstreichen lassen, den Gandhiismus zu vernichten, um 
sein England zu retten. 

Ein grof{er Mann ist ganz aus einem Stiick, wie eine gute 
Skulptur. Churchill und Gandhi waren sich insofern ahn- 
lich, als sie beide gewillt waren, ihr Leben fiir eine einzige 
Sache zu geben. Churchills ganzes Denken drehte sich 
darum, England seinen Status als Weltmacht zu erhalten. Er 
war ein Produkt des neunzehnten Jahrhunderts und liebte 
die Monarchie, das Kastenwesen, das Empire. Lloyd George 
verachtete die britische Oberschicht, die Generale, den 
Adel und bekampfte das alles. Churchill dagegen wollte dies 
alles erhalten. Er hing nicht so sehr an diesen Institutionen 
als am neunzehnten Jahrhundert, das sie hervorgebracht 
hatte. Das neunzehnte Jahrhundert war das britische Jahr- 
hundert, das Jahrhundert der Pax Britannica nach dem Sieg 
tiber das napoleonische Frankreich und vor dem Aufstieg 
des Kaiserdeutschlands, das Jahrhundert des bliihenden Em- 
pire unter K6nigin Viktoria. Englands verblafiter Ruhm war 
Churchills Gott. Die Oberschichten waren fiir ihn gleichbe- 
deutend mit der Groéfe seines Landes, ebenso wie die parla- 
mentarische Demokratie und ebenso wie Indien. 
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Fiir Churchill war der Zweite Weltkrieg ein Kampf, um 
das Erbe Englands zu bewahren. Warum sollte er einem 
halbnackten Fakir erlauben, dieses Erbe zu zerstoren? » Wir 
wollen unser Eigentum halten«, sagte Churchill. Und In- 
dien war Eigentum Englands. Er weigerte sich, es aufzuge- 
ben. Von dem Zeitpunkt an, als er im Jahre 1940 der erste 
Minister des Konigs wurde, bis zu dem Tag im Jahr 1945, als 
er dieses Amt abgeben mufte, kampfte er gegen Mahatma 
Gandhi. Es war der Kampf zwischen der Vergangenheit Eng- 
lands und der Zukunft Indiens. 

Fiir Churchill war Macht wie Dichtung. Er war ein Byro- 
nischer Napoleon. Er hafite die fremden Machte, die Eng- 
land bedrohten, und bekampfte sie mit all seinem Genie, 
hatte aber andererseits kein Verstandnis fiir den morali- 
schen Kampf Gandhis gegn die britische Herrschaft, unter 
der Indien litt. Er hatte fiir die Freiheit Englands sein Leben 
gegeben, aber er verachtete jene, die fiir ein freies Indien wa- 
ren. Fur ihn waren die Inder das Postament des Thrones. 

Diese Einstellung erklart auch das Scheitern der von Sir 
Stafford Cripps Mitte des Jahres 1942 im Auftrag der Regie- 
rung unternommenen Mission. Cripps, das diinne, einfa- 
che, reiche, asketische, vegetarische Mitglied der Labour 
Party, hatte mit der Kongrefipartei ein Abkommen erzielen 
konnen, ja, er hatte es beinahe schon in der Hand, doch da 
hatte Churchill die Vision eines Gandhi, der die Stufen zum 
Palast des Vizekonigs hinaufschritt, um sich mit dem Konig 
die Macht zu teilen, und lehnte ab. 

Historisch gesehen ware in Anbetracht der nachfolgen- 
den Ereignisse das Jahr 1942 die beste Zeit gewesen, Patel, 
Nehru, Rajagopalachari, Azad und ihre Gesinnungsgenos- 
sen jene Treppen hinaufzufihren, vorbei an den buntgeklei- 
deten, statuenhaft bewegungslosen, indischen Wachtpo- 
sten mit ihren Lanzen, hinein in die Raume der Macht. So 
hatte der Weg fiir ein unabhangiges Indien, das mit dem 
Commonwealth freiwillig assoziiert geblieben ware, geeb- 
net werden k6nnen. Die britische Armee und die Polizei, die 
zu diesem Zeitpunkt die Kontrolle des Landes noch sicher 
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in der Hand hatten, hatten einen friedvollen Ubergang ga- 
rantiert. Dadurch ware die Vivisektion in Indien und Paki- 
stan vermieden worden, und damit auch der enorme Auf- 
wand an Menschenleben, Haf, wirtschaftlichen Einbufen 
und die kostspieligen politischen Spannungen, die beide 
Lander zu zahlen hatten und an deren Folgen sie gewifs noch 
lange zu leiden haben. Einige fiihlten das damals schon. Sir 
Reginald Maxwell, ein Ratsmitglied des Vizekénigs, sagte 
einmal im Jahr 1942 in bemerkenswerter Voraussicht zu 
mir: »Zwei Jahre nach dem Krieg werden wir nicht mehr 
hier sein.« 

» Wir werden picht in Indien bleiben«, sagte der Vizekénig 
in einem Interview. Es kann gut sein, daf$ Churchill das 
auch wufste. Aber derselbe glorreich unbezwingbare Wille, 
der ihn unerschiitterlich gegen eine scheinbar unvermeid- 
liche Niederlage gegen das Hitlerdeutschland ankampfen 
lie, machte ihn andererseits zu einer uniiberwindbaren 
Barriere fiir Indiens Weg zur Freiheit. Er witirde nicht zuse- 
hen, wie das Empire niederging. Das sollte eine andere briti- 
sche Regierung eines anderen England verantworten. 


24 Meine Woche mit Gandhi 


Mit dem zweiradrigen Karren, der mtthsam von einem Pferd 
gezogen wird und bei dem die Passagiere mit dem Gesicht 
nach riickwarts schauen, fuhren Gandhis Zahnarzt und ich 
von der Stadt Wardha zum Dorf Sevagram. Wahrend der 
staubigen Fiinf-Meilen-Fahrt versuchte ich ihn dazu zu 
bringen, iiber den Mahatma als Patient zu sprechen. Er 
sprach tiber die Englander in Indien. 

Gandhi erwartete uns am Dorfeingang. Ich sah ihn zum 
ersten Mal. Er ging mit ausgestreckten Armen auf mich zu 
und sagte: »Mr. Fischer.« Er erschien mir grofer, als ich ihn 
mir vorgestellt hatte. Mit seinem beriihmten Lendentuch 
und den Sandalen bot er das Bild eines Kontrastes in leuch- 
tendem Weif und sanftem Braun. Er war gut gebaut, mit ei- 
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nem kraftigen Brustkasten, einer schmalen Taille, langen, 
diinnen, muskuldésen Beinen und ausgepragten Kniegelen- 
ken. Gandhi war dreiundsiebzig. Er zeigte auf eine Bank, 
setzte sich zuerst und strich mit der Handflache tuber die 
Stelle, auf die ich mich setzen sollte. Die Art, wie er das 
machte, schien auszudriicken: »Das ist mein Haus, kom- 
men Sie herein.« Ich fiihlte mich sofort zu Hause. 

Er fiihlte meinen Wunsch zu erfahren, was er mit mir vor- 
hatte, und lief§ mich wissen, daf§ ich mich nach dem Mittag- 
essen eine Stunde mit ihm unterhalten und abends mit ihm 
spazierengehen kénnte. Kurshed Naoroji, die Enkelin des 
beriihmten indischen Parsi-Nationalisten Dadabhai Na- 
oroji, die ihre Gesangstudien in Europa aufgegeben hatte, 
um Gandhi zu dienen, wiirde fiir mich sorgen. Sie kam her- 
ein und fiihrte mich zu der Gasteunterkunft, einer Lehm- 
hiitte mit Bambusblatterdach und zwei Raumen, einem gr6- 
Seren mit einem Lehmboden und einem kleineren, auf des- 
sen Zementboden Eimer und Kriige mit Wasser standen. 
Draufgen hatte es 43 Grad Celsius, in der Hiitte nicht viel 
weniger, und fiinf bis sechs Bader am Tag waren das Mini- 
mum, um sich einigermafsen wohlzufiihlen. Das Dorf und 
der Ashram hatten kein fliefSendes Wasser, keine Elektrizi- 
tat, keine Ventilatoren, kein Radio, kein Telefon. Ich warin 
Indien. 

Um elf Uhr fiihrte mich Kurshed zu Gandhis Hiitte. Ich 
zog meine Schuhe aus und betrat den im Halbdunkel liegen- 
den Raum, wo Gandhi auf einer auf dem nackten Lehmbo- 
den ausgebreiteten Decke lag. Neben ihm einige Manu- 
skripte und ein etwa fiinfundzwanzig Zentimeter hoher 
Holzblock, mit runden Léchern, in denen sein Federhalter 
und sein Bleistift steckten. Ich wurde seinen Sekretaren vor- 
gestellt: Mahadev Desai, Pyarelal und Kishorlal Mashru- 
wala. Nach einiger Zeit erhob sich Gandhi geschmeidig und 
sagte in gespieltem Kommandoton: »Kommen Sie mit.« Es 
war Mittagszeit. »Ziehen Sie Ihre Schuhe an und setzen Sie 
Thren Hut auf. Das sind zwei unerla®liche Dinge hier. Be- 
kommen Sie mir keinen Sonnenstich.« 
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Zwei lange Wande aus Matten, eine Riickwand und ein 
Dach aus demselben Material waren der Speisesaal. Jede 
Person, etwa dreifsig an der Zahl einschlief$lich der Kinder, 
safs auf einer diinnen Strohmatte und hatte vor sich ein Mes- 
singtablett. Gandhi saf§ auf einem Kissen. Mannliche und 
weibliche Mitglieder des Ashram eilten lautlos barfu§ hin 
und her, teilten Essen aus und stellten Toépfe und Pfannen 
vor Gandhis Fife. Er reichte mir eine bronzefarbene Schale 
mit Gemisebrei, in dem ich mit einiger Sicherheit gehackte 
Spinatblatter und Kirbisstiicke identifizieren konnte. Eine 
Frau schiittete etwas Salz auf mein Tablett, eine andere 
reichte mir einen Metallbecher mit warmem Wasser und ei- 
nen zweiten mit warmer Milch. Dann bekam ich zwei 
kleine, gekochte Kartoffeln samt Schale und mehrere wei- 
che, flache, runde Weizenkuchen. Gandhi — ich safs zwei 
Platze neben ihm — reichte mir einen harten, papierdiinnen 
Weizenfladen aus einer vor ihm stehenden metallenen 
Schale. 

Nach einem Gongschlag horte ein kraftiger junger Mann 
mit dem Essenverteilen auf, stand aufrecht, schlofs die Au- 
gen, so daf nur ein weifer Schlitz zu sehen war-—es sah aus, 
als ob er blind ware — und begann mit einem Gesang in ho- 
her Tonart, in den alle einfielen. Das Gebet endete mit 
Shanti, Shanti, Shanti« — Friede, Friede, Friede. Dann be- 
gannen alle zu essen. Ein Besteck gab es nicht, man bentitzte 
die Finger. Nur der Gemtisebrei wurde mit dem zu einem 
Dreieck zusammengefalteten Weizenkuchen gestippt. Ich 
bekam einen Teel6ffel. Gandhi kaute emsig und hielt nur 
inne, um seine Frau und die Nachstsitzenden zu bedienen. 
»Sie haben vierzehn Jahre in Sowjetrufland gelebt. Was hal- 
ten Sie von Stalin?« Das waren Gandhis erste politische 
Worte an mich. 

Mir war sehr heifi, meine Hande waren klebrig und meine 
Knochel und Beine hatten vom Draufsitzen zu schmerzen 
begonnen. Deshalb antwortete ich kurz: »Sehr fahig und 
sehr skrupellos.« 

»So skrupellos wie Hitler?« fragte er. 
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» Mindestens. « 

Nach einer Pause drehte er sich zu mir und fragte mich: 
»Waren Sie beim Vizekénig?« Ich bejahte (»Das muf Ihnen 
klar sein«, hatte der Vizekénig zu mir gesagt, »der alte 
Mann ist der Grofte in Indien.«). 

Es wurde Nachschub von denselben Speisen gereicht. 
»Sie kénnen so viel Wasser haben, wie Sie wollen«, bot 
Gandhi an. » Wir achten darauf, dafs es gekocht ist. Und jetzt 
essen Sie Ihre Mango.« Ich begann sie zu schalen, und er 
lachte und andere auch. Er erklarte, daf} sie die Mangos mit 
den Handen drehen und driicken, um sie weich zu machen 
und dann an einem Ende das Fruchtfleisch herauslutschen. 

Aber niemand wollte mir das Recht streitig machen, sie 
zu schdlen, um zu sehen, ob sie auch gut sei. 

Das Abendessen mit fast denselben Speisen wurde kurz 
vor Sonnenuntergang serviert. Mein Frithstiick nahm ich al- 
leine in der Gastehiitte ein: Tee, Kekse, Brot, Butter, Honig 
und Mango. Beim Mittagessen am zweiten Tag tauschte 
Gandhi meinen Teel6ffel gegen einen Efl6ffel aus. »Der 
pafit besser zu Ihrer Grofse«, neckte er mich. Er bot mir eine 
gekochte Zwiebel an. Ich zog als Abwechslung zu der lang- 
weiligen Diat eine rohe vor. Beim Mittagessen am dritten 
Tag sagte Gandhi: »Fischer, geben Sie mir Ihre Schiissel, ich 
mochte Ihnen Gemiise geben.« Ich gestand ihm, nach vier 
Mahlzeiten mit undefinierbarem Gemiise in zwei Tagen 
keine grofse Lust mehr darauf zu haben. 

»Sie modgen-also kein Gemiise«, stellte er fest. 

»Ich mag den Geschmack dieses Gemiises nicht an drei 
aufeinanderfolgenden Tagen.« 

»Ach«, schlug er vor, »Sie miissen nur viel Salz und Zitro- 
nensaft zugeben.« 

»Sie meinen, daf§ man damit den Geschmack abtétet.« 

»Nein, ihn verbessert.« 

»Sie sind so sehr gegen Gewalt, dafs Sie nicht einmal den 
Geschmack téten wiirden.« 

»Wenn das das einzige ware, was Menschen téten, dann 
ware ich damit einverstanden«, bemerkte er. 
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Ich wischte mir den Schweif$ von Gesicht und Hals. 
»Nachstes Mal, wenn ich nach Indien komme...«, begann 
ich. Aber er schien mir nicht zuzuhoren, also beendete ich 
meinen Satz nicht. 

»Ja«, drangte er, »wenn Sie das nachste Mal nach Indien 
kommen...« 

»Dann mussen Sie entweder in Sevagramm eine Kli- 
maanlage haben, oder im Palast des Vizekénigs wohnen.« 

»Ist gut«, stimmte er zu, ohne anzudeuten, an welche der 
beiden Méglichkeiten er dabei dachte. 

Er machte gerne Spafs. Eines Nachmittags zitierte er eine 
Bemerkung, die er in London Lord Sankey gegeniiber ge- 
macht hatte. »Glauben Sie«, hatte er gesagt, »dafs ich dieses 
rustige Alter erreicht hatte, wenn ich nicht auf mich aufge- 
pafit hatte. Das ist einer meiner Fehler. « 

»Und ich dachte immer, Sie waren vollkommen«, spot- 
telte ich. 

Er lachte und die acht oder zehn Ashrambewohner, die fiir 
gewohnlich an unseren Nachmittagsgesprachen teilnah- 
men, lachten auch. (Er hatte mich gefragt, ob ich etwas dage- 
gen hatte, wenn sie dabei waren). »Nein«, versicherte er, 
»ich bin sehr unvollkommen. Bevor Sie wieder abreisen, 
werden Sie Hunderte von Fehlern an mir entdeckt haben, 
und wenn Sie sie nicht von alleine finden, werde ich Ihnen 
dabei helfen.« 

Fiir gewohnlich begann das Interview damit, dafi er mir 
den kiihlsten Platz auf dem Boden zuwies. Dann sagte er mit 
einem Lacheln: »So, jetzt konnen Sie loslegen.« Einmal 
legte er sich nieder und lief sich von einer Moslemfrau eine 
Schlammpackung auf seinem Bauch auftragen. »Ich werde 
Ihre Schlage diesmal im Liegen einstecken.« Nach einer 
Stunde sah er auf seine Uhr und ermahnte mich: »Ihre 
Stunde ist um!« Er war auf die Minute punktlich. 

Einmal rief er mir nach: »Setzen Sie sich in den Zuber! « 
Im ersten Moment fragte ich mich, ob das ein indischer 
Spruch sein kénnte, aber als ich nach hundert Metern mein 
Gastehaus erreichte, hatte mich die Hitze vollig ausge- 
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trocknet und ich dachte, es ware tiberhaupt eine ausgezeich- 
nete Idee, jetzt ein Bad zu nehmen. Gandhis Rat liefs sich 
ausbauen. Jedesmal, wenn ich vom alltaglichen Int.iview 
kam und versucht hatte, das Gesprochene zu Papier zu brin- 
gen, war ich bereits nach der ersten Seite so geschafft, daft 
ich die Arbeit auf die kiihleren Abendstunden verschob. 
Jetzt stellte ich mir einen Schemel in den Zuber, auf den ich 
mich setzen konnte, und baute in Schreibhohe ein Holzge- 
stell davor auf, auf das ich meine Reiseschreibmaschine 
stellte. Ich setzte mich nackt auf den Schemel und tippte 
meine Notizen ab. Von Zeit zu Zeit fiillte ich eine Bronze- 
schtissel mit Wasser und gof} es mir tiber Nacken, Ricken 
und Brust. Mit dieser Methode konnte ich eine ganze 
Stunde tippen, ohne ersch6pft zu sein. In Ashram rief meine 
Neuerung allgemeine Heiterkeit und entsprechende Kom- 
mentare hervor. Es war keineswegs eine verdriefiliche Ge- 
sellschaft. Darauf achtete Gandhi sehr. 

Die Nachte waren erfrischend und brachten Entspan- 
nung. Jeder schlief aufSerhalb seiner Hiitte auf einer Prit- 
sche, die aussah wie eine Hangematte auf vier Holzbeinen. 
Daritber lag eine Decke. Ich schlief besser, als ich es seit Jah- 
ren getan hatte. Die Nachte waren ruhig und der Himmel 
sternenklar. Kurshed warnte mich davor, im Dunkeln ohne 
Schuhe herumzugehen wegen der Skorpione. 

Wenn ich morgens gegen fiinf Uhr zu Gandhis Hiitte hin- 
uberging, saf er fiir gewohnlich im Freien auf seinem Bett 
und af mit einem L6ffel das Fruchtfleisch einer Mango. War 
das magere Mal beendet, so reichte ihm Kasturbai ein Hand- 
tuch und eine rechteckige, enghalsige, zugekorkte Wasser- 
flasche. Er wusch sich die Hande und brach dann zu einem 
Spaziergang durch die nahegelegenen Felder auf. Einmal fiel 
ein Tropfen Mangosaft auf sein Lendentuch. Eifrig wischte 
er minutenlang daran herum, um ihn zu entfernen. Bei den 
Morgen- und Abendspaziergangen legte er seine Arme auf 
die Schultern von zwei jungen Madchen oder Knaben, die 
untereinander um diese Gunst wetteiferten, und redete 
wahrend der ganzen halben Stunde unermiidlich. 
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Gandhis K6rper war das Alter nicht anzusehen. Seine 
Haut war weich und glatt und schimmerte gesund. Seine 
schonen Hande zitterten nicht, wenn er af oder schrieb. Er 
hing nie der Vergangenheit nach. Als Lloyd George in den 
siebziger Jahren war und man ihm eine Frage iiber gegen- 
wartige Ereignisse stellte, begann er diese zu beantworten, 
schweifte jedoch fiir gewohnlich bald ab und erinnerte sich 
an seine Feldztige im Ersten Weltkrieg oder an seinen Kampf 
um Sozialreformen um die Jahrhundertwende. Gandhi kon- 
zentrierte sich auf Zukunftsplane und die Auseinanderset- 
zungen der Gegenwart. Sein fortschrittliches soziales Den- 
ken schlug sich auch in seiner intellektuellen Jugendlich- 
keit nieder. 

Je alter er wurde, um so mehr konservatives Denken legte 
er ab. In den zwanziger und dreifsiger Jahren pladierte er zum 
Beispiel dafiir, daf’ Grofgrundbesitzer freiwillig Land an die 
Bauern abgeben sollten. Zehn Jahre spater hatte er zwar 
noch nicht den Gedanken der Freiwilligkeit aufgegeben, 
aber er forderte eine drastischere Politik. »Die Bauern wiir- 
den das Land einfach tibernehmen<«, antwortete er mir, als 
ich ihn tiber sein Landprogramm in einem freien Indien 
fragte. Ich wollte wissen, ob die Grundbesitzer dafiir ent- 
schadigt wiirden. »Nein, das ist fiskalisch nicht moglich.« 
Er war immer noch fahig zu lernen, zu handeln und seine 
Meinung zu revidieren. 

Seinem Gesicht sah man sein Alter am ehesten an. Von 
seinem hochstirnigen Kopf standen die grofsen Ohren fast 
rechtwinkelig ab. Die Oberlippe mit einem schwarzweifsen 
Stoppelbart verschwand fast unter der dicken, nach unten 
spitz zulaufenden Nase. Das Gesicht lebte von den sanften, 
ruhigen Augen und der Unterlippe, die Willensstarke und 
Selbstkontrolle ausdriickte. Wenn er lachelte, und das tat er 
fast immer, entblofte das einen zahnlosen Mund. (Er trug 
sein Gebif§ nur zum Essen, nahm es nach der Mahlzeit her- 
aus und reinigte es in aller Offentlichkeit.) Sein Gesicht 
ware mit Ausnahme der Augen in Ruhestellung als hafslich 
zu bezeichnen, aber es war kaum jemals in Ruhestellung. 
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Ob er nun sprach oder zuhGrte oder nachdachte, es war ein 
blitzender Spiegel mit vielen Facetten, der reflektierte, was 
dahinter vorging. Er versuchte nicht, seine Ideen als fertige 
Uberlegungen zu prasentieren. Er dachte laut, so daf$ man 
das Gehirn ticken héren konnte. Man horte nicht nur 
Worte, sondern man hérte, wie seine Gedanken geboren 
wurden. Aber man horte kein retuschiertes Propagandapro- 
dukt wie man das tiblicherweise von Politikern gewohnt ist. 
Man hatte Gelegenheit, einen gleichermafen fiir Gandhi als 
auch fiir den Gesprachspartner kreativen Vorgang zu beob- 
achten. 

Lloyd George sah wie ein grofer Mann aus. Churchill und 
Franklin D. Roosevelt waren Manner von Statur und For- 
mat. Nichts von alledem bei Gandhi. Die lockere, infor- 
melle Atmosphare mit diesem zu vier Finftel nacktem 
Mann bei Gesprachen, Spaziergangen und Mahlzeiten war 
alles andere als dazu angetan, Ehrfurcht und Verehrung her- 
vorzurufen, und doch war es eben dieser Grund, der das 
Wunder seiner Pers6nlichkeit um so deutlicher zum Vor- 
schein brachte. Alle Attribute, mit denen grofe Manner 
Eindruck machen, fehlten hier — der Palast oder der histori- 
sche Herrensitz, die Wachen, die Wartezeit im Vorzimmer, 
die geschlossene Tiir, auf deren Offnen der Besucher wartet, 
die Macht des Amtes. Gandhis erdverbundene Einfachheit, 
die all diese AufSeren Zeichen der Macht nicht hatte, betonte 
aber seine Autoritat sogar noch, wie sie selbst ein allmachti- 
ger Diktator nie hatte. 

Gandhi hatte weder die Macht zu zwingen, zu bestrafen, 
noch zu belohnen. Seine Macht wargleich Null, seine Auto- 
ritat enorm. Sie kam aus der Liebe. Wenn man beiihm lebte, 
konnte man sehen, warum er so geliebt wurde: er liebte 
selbst. Und das nicht nur hin und wieder oder einzelne Aus- 
erwahlte, sondern tagein und tagaus, in der Frith, zu Mittag 
und am Abend, jahrzehntelang, in jeder Tat und in jedem 
Wort manifestierte sich seine Liebe zu den Menschen. Man 
konnte auch in all seinen Handlungen nicht tibersehen, daf 
er ein Leben lang an einigen wenigen, einfachen, vielfach 
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verhohnten Grundprinzipien festhielt: die Erhebung der 
Mittel uber die angestrebten Ziele, Gewaltlosigkeit, die 
Vorrangigkeit der Wahrheit, die heilende Eigenschaft des 
Vertrauens und Riicksicht auf Zweifel, Umweltdenken und 
Ricksichtnahme auf die inneren Konflikte der anderen. Er 
verrichtete seine taglichen Aufgaben nach den Kriterien 
ewiger und universeller Werte. Er versuchte immer, den 
ethischen Grund eines Problems zu erkennen und richtete 
sein Handeln danach. Das erméglichte es ihm, das soziale 
Atom zu spalten und in den Massen eine neue Energiequelle 
zu finden. Einige hatten ebensogut oder vielleicht sogar 
noch besser wie er gesprochen und geschrieben. Gandhis 
Grofe lag darin, das zu tun, was andere auch tun k6nnten, es 
aber nicht taten. Man saf staunend vor einem Wunder, 
denn es war offensichtlich eher eine miihelose Lebenshal- 
tung als ein gezielt ausgearbeitetes Programm. 

»Vielleicht wird er scheitern«, schrieb Tagore iber 
Gandhi. »Vielleicht wird er scheitern wie Buddha und wie 
Christus, denen es nicht gelang, die Menschen von ihren La- 
stern abzubringen, aber man wird sich immer seiner erin- 
nern als einem, der sein Leben zu einer Lektion fiir alle 
kiinftigen Zeiten gemacht hat.« 

Gandhi war iiber seine eigenen Taten hinausgewachsen, 
hatte Unabhangigkeit tiber ihren Erfolg oder ihr Scheitern 
errungen. Er war es, der wichtig war, nicht seine Worte und 
Taten. Dies ist vielleicht der Grund, warum Menschen zwar 
anderer Ansicht sein konnten als er, ihn aber trotzdem nicht 
ablehnten und seine Politik gegen ihre eigene Uberzeugung 
annahmen, ohne sich erniedrigt zu fihlen. 

Eines Abends ging ich zur Hiitte von Mahadev Desai und 
sah ihm beim Spinnen zu. Ich sagte ihm, nachdem ich jetzt 
Gandhi gehort und meine Aufzeichnungen tiber unsere Ge- 
sprache studiert hatte, frage ich mich jetzt, was wohl seine 
Faszination auf die Menschen ausmachen wiirde. Ich sei zu 
dem vorlaufigen Schluf gekommen, der Grund musse seine 
Leidenschaft sein. 

»Das stimmt.« 
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»Worin wurzelt diese Leidenschaft? « 

»Ich denke, da seine Leidenschaft die Sublimierung aller 
Leidenschaften ist, die das Fleisch erbt.« 

» Sex? « 

»Geschlechtlichkeit und Zorn und persénlicher Ehrgeiz. 
Gandhi hat sich vollig unter Kontrolle. Das bringt unge- 
heure Energie und Leidenschaft.« 

In der Woche, die ich im Ashram verbrachte, trieben diese 
Energien und diese Leidenschaft Gandhi zu einer weiteren 
Kampagne des zivilen Ungehorsams. Sir Stafford Cripps war 
gekommen, war gescheitert und wieder abgereist. Churchill 
war gegen die Unabhangigkeit Indiens. Standig wie Krishna 
darauf bedacht zu handeln, tiberlegte der Mahatma eine 
Kampagne gegen die Regierung unter dem Slogan >Verlaft 
Indien:. Handeln war sein Gegenmittel gegen Frustration. 

Gandhi war der Ansicht, die Demokratie sei im Krieg 
nicht verteidigbar, wenn Indien seine Unabhangigkeit vor- 
enthalten wiirde. »Ihr Prasident«, sagte er eines Nachmit- 
tags zu mir, »spricht tiber die Vier Freiheiten. Ist da die Frei- 
heit, frei zu sein, auch dabei?« Roosevelt hatte tatsachlich 
versucht, Churchill dahingehend zu beeinflussen, daf die- 
ser Cripps anweisen wiirde, die Inder fiir den Krieg zu gewin- 
nen. Aber des Konigs erster Minister blieb unnachgiebig. 

Jawaharlal Nehru und Maulana Azad, der Prasident des 
Kongresses, waren nichtsdestotrotz gegen Gandhis vorge- 
schlagene Kampagne des zivilen Ungehorsams. Nehru dis- 
kutierte wahrend meines Aufenthalts drei Tage mit Gandhi 
im Ashram. »Er stellte sich gegen meinen Vorschlag mit ei- 
ner Leidenschaft, die ich mit Worten nicht beschreiben 
kann«, schrieb Gandhi temperamentvoll im Harijan. Neh- 
rus persOnliche Kontakte, erklarte er, »lief$en ihn viel mehr 
das Elend und den drohenden Ruin von China und Rufland 
spuren. Angesichts dieses Elends versuchte er, seine Mei- 
nungsverschiedenheiten mit dem (britischen) Imperialis- 
mus zu vergessen. Aber bevor er wegging, >iiberwAltigte 
ihn«, wie Gandhi es ausdriickte, die Logik der Fakten. Aber 
es war wohl Gandhis Logik, die ihn iiberwAltigte. In meiner 
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Gegenwart teilte Gandhi Nehru mit, er wiirde die Kam- 
pagne des biirgerlichen Ungehorsams durchfiihren, ob 
Nehru nun mitmache oder nicht. 

Irgendwas ganz tief im Innern Nehrus rebellierte gegen 
eine Kapitulation vor Gandhi. Der willenlose Gehorsam, 
mit dem sich die meisten Inder Gandhi hingaben, er- 
schreckte Nehru. Er fiihlte sich besser, wenn er dem Ma- 
hatma widersprach. Seine Temperamentsausbriiche in der 
Offentlichkeit und seine Trotzreaktionen waren eine psy- 
chologische Selbstbestatigung, die er brauchte. In dieser 
Hinsicht war er wie Indien und ganz und gar anders als 
Gandhi. Nehru »machte< auf Starke. Ein schwacher Mann 
und eine schwache Nation gaben sich stark. Der starke 
Gandhi gab den Schwachen Starke. 

Gandhi konnte Nehru iiberzeugen und es wurde aus ihm 
ein noch eifrigerer Verfechter des zivilen Ungehorsams als 
Gandhi selbst es war. Gandhi war formbar. » Mir scheint«, 
auferte ich im Laufe eines Nachmittagsinterviews, »daf 
England Indien eigentlich gar nicht ganz verlassen kann. 
Das wiirde namlich bedeuten, Indien an Japan zu verschen- 
ken. Damit waren weder England noch die Vereinigten Staa- 
ten einverstanden. Wenn Sie verlangen, England solle mit 
Sack und Pack das Land verlassen, dann verlangen Sie 
schlichtweg etwas Unmogliches. So kommen Sie nicht wei- 
ter. Sie gehen doch wohl nicht etwa davon aus, dafs England 
auch seine Armeen abziehen muf?« 

Mindestens zwei Minuten herrschte vollkommene Stille 
in der Hiitte. Gandhi hatte mir zugehort und horte jetzt in 
sich hinein. »Sie haben recht«, antwortete er schlieflich. 
»Nein, England, Amerika und bestimmte andere Lander 
konnen ihre Streitkrafte hier stationieren und Indien als Ba- 
sis fiir ihre militarischen Operationen bentitzen.« Etwas 
spater lief§ mich Mashruwala wissen, dafi er ganz anderer 
Meinung sei. Aber Gandhi war zu einem Kompromif bereit 
und schrieb an Prasident Roosevelt: » Wenn die Alliierten es 
fiir ndtig erachten, kénnen sie ihre Truppen auf eigene Ko- 
sten in Indien belassen.« 
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»Sagen Sie Ihrem Prasidenten, ich mochte, daf$ man mir 
beweist, da die Kampagne nicht notig sein wird.« Er war 
bereit, seinen Plan aufzugeben und wollte die Angelegen- 
heit mit dem Vizekénig besprechen. Bevor ich den Ashram 
verlief, bat mich Desai, dem Vizekénig ein Treffen mit 
Gandhi vorzuschlagen. Ich war nicht autorisiert, dariiber 
mit Nehru zu sprechen, aber als ich ihn auf dem Weg nach 
Delhi im Haus einer Schwester, Mrs. Krishna Hutheesing, 
in Bombay traf, fragte ich ihn, ob er der Meinung war, 
Gandhi solle den Vizekonig sehen. 

»Nein, wozu denn?« Nehru widersetzte sich wieder ein- 
mal der Kapitulation vor dem Mahatma. Zwar unnachgie- 
big in seinen Grundsatzen, war Gandhi jedoch jederzeit be- 
reit, iber Zeit und Gangart dessen, was er sich vorgenom- 
men hatte, zu verhandeln. 

Lord Linlithgow weigerte sich, Gandhi zu sehen. 


25 Enttduschung und Verdrgerung 


Im Mai, Juni und Juli 1942 verschlechterte sich die Situa- 
tion Indiens zusehends. Die japanischen Aggressoren waren 
bereits bis Burma vorgedrungen, standen also praktisch be- 
reits vor der Tiir. England schien zu schwach zu sein, um In- 
dien vor der drohenden Invasion schiitzen zu kénnen. Poli- 
tisch bewufte Inder waren aufgebracht iiber ihre eigene 
Hilflosigkeit. Sie konnten weder ihr Land verteidigen, noch 
Englands Notsituation ausniitzen, um sich von der Fremd- 
herrschaft zu befreien. 

In dieser Zwangslage kam der All-India-Kongrefaus- 
schufi am 7. August in Bombay zusammen, um die von 
Gandhi vorgeschlagene Kampagne des zivilen Ungehor- 
sams zu diskutieren. Trotz Riickschlagen immer zur Ver- 
sdhnung bereit, erzahlte der Mahatma A. T. Steele von der 
New Yorker Herald Tribune: »Wenn mich doch irgend je- 
mand davon tiberzeugen kénnte, dafs es der englischen Re- 
gierung im Krieg unmoglich ist, uns die Freiheit zu geben, 
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ohne sich dabei militarisch zu schwachen! Mich wiirde ein- 
mal von britischer Seite interessieren, was dem wider- 
spricht und wo England die Gefahr fiir sich sieht. « 

Wiirde er auf den zivilen Ungehorsam verzichten, wenn 
man ihn tiberzeugen kénnte, wollte Steele wissen. 

»Natiirlich«, antwortete Gandhi. »Ich beklage, daf diese 
klugen Leute tiber mich reden, tiber mich fluchen, aber sich 
nie herablassen, mit mir zu reden.« 

Kurz nach Mitternacht am 8. August richtete Gandhi sein 
Wort an die Delegierten. Eine Resolution, welche die Bewe- 
gung des zivilen Ungehorsams billigte, war erlassen wor- 
den. Aber er warnte sie, dafs dies noch nicht der eigentliche 
Kampf sei«. Wie bei a4hnlichen Gelegenheiten in friiheren 
Jahren, erinnerte er, »haben Sie mir nur eine begrenzte 
Machtbefugnis erteilt«. Er wollte versuchen, Arger zu ver- 
meiden. »Mein erster Schritt wird es sein, mit seiner Exzel- 
lenz, dem Vizekonig, in Verbindung zu treten...« Zwei oder 
drei Wochen konnten dariiber vergehen. Was sollten sie in 
dieser Zeit machen? »Setzt Euch an Euer Spinnrad... Aber 
da gibt es noch etwas, was Ihr tun konnt... Jeder von Euch 
sollte sich von diesem Augenblick an als freier Mann oder 
als freie Frau fiihlen und auch so handeln, als ob es die 
Fremdherrschaft in unserem Land nicht mehr gabe.« Dies 
verkehrte das materialistische Konzept, dafi die Umstande 
die Psychologie des Menschen bestimmten. Gandhi dage- 
gen glaubte unbeirrbar, dafs der Mensch seine Psychologie 
selbst bestimmen kénne und damit auch die Umstande. 
»Alles, woran man entsprechend fest glaubt, kann man 
auch in die Tat umsetzen«, sagte er einmal. 

Offensichtlich sah Gandhi, der seine Landsleute kannte, 
die Notwendigkeit zu handeln. Er schien aber Gewalttatig- 
keiten zu fiirchten und strebte, um sie zu verhindern, erneut 
eine Verstandigung mit dem Vizekonig an. Offensichtlich 
hatte der Vizekonig Instruktionen erhalten, nicht mit dem 
halbnackten Rebellen zu sprechen. Vor Sonnenaufgang am 
neunten des Monats wurden Gandhi, Nehru und viele an- 
dere hochstehende Kongrefsmitglieder wieder einmal ver- 
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haftet. Gandhi, Mi Slade, Pyarelal, Mahadev Desai und 
Mrs. Naidu wurden im Palast des Aga Khan in Yeravda in 
der Nahe von Poona interniert. Am nachsten Tag kamen 
noch Kasturbai und Dr. Sushila Nayyar hinzu. In dem glei- 
chen Augenblick, in dem sich die Gefangnistore hinter 
Gandhi schlossen, dffneten sich die Schleusentore der Ge- 
walt. Polizeistationen und Regierungsgebaude wurden in 
Brand gesteckt, Eisenbahnschwellen herausgerissen, Tele- 
grafenlinien unterbrochen und britische Beamte tatlich an- 
gegriffen, viele sogar getotet. Eine machtige Untergrundbe- 
wegung formierte sich, gefiihrt von den Sozialisten, die da- 
mals einen Teil des Kongresses bildeten. In vielen Gebieten 
wurden die kéniglichen Erlasse mifachtet. In einigen Stad- 
ten und Bezirken konstituierten sich freie indische Regie- 
rungen. 

Die meisten Briten gaben die Schuld an den Unruhen 
Gandhi. In einem Brief aus dem Gefangnis an den Vizekonig 
verwehrte sich Gandhi derlei Beschuldigungen und be- 
schuldigte seinerseits seine Kritiker, die Tatsachen zu ver- 
drehen und zu entstellen. 

Die Antwort des Vizekénigs behauptete wiederum das 
Gegenteil. 

Daf ausgerechnet er, der Apostel der Gewaltlosigkeit, der 
Verursacher dieser Gewalttatigkeiten sein sollte, beraubte 
ihn seines Gleichmuts. Am Silvesterabend des Jahres 1942 
schrieb er noch einmal an den VizekGnig: »Dies ist ein sehr 
personlicher Brief... Das alte Jahr darf nicht zu Ende gehen, 
ohne daf} ich das loswerde, was in meinem Innern nagt. Ich 
dachte immer, wir seien Freunde... Warum haben Sie nicht, 
ehe Sie zu dieser drastischen MafSnahme griffen, nach mir 
geschickt?... Ich bin sehr wohl fahig, mich selbst so zu se- 
hen, wie mich andere sehen.« Die Regierung »hat unschul- 
digen Menschen Unrecht getan«. 

Diese Tatsache, und nicht er, Gandhi, hatte Brandstiftung 
und Morde provoziert. Da er aber falschlicherweise beschul- 
digt wiirde, wollte er fasten — »das Fleisch durch Fasten 
kreuzigen«. 


192 


Der Antwortbrief des Vizekonigs bezeichnete das beab- 
sichtigte Fasten als »politische Erpressung:. Trotz dieser 
Feststellung bot die Regierung zwei Tage vor dem angekiin- 
digten Fastentermin an, Gandhi und alle seine Mitgefange- 
nen freizulassen. Gandhi wies das zuriick. Er wiirde nicht 
fasten, um seine Freiheit zu erzwingen. Das Fasten ist »von 
meiner Seite aus ein Appell an das Héchste Tribunal mit der 
Bitte um Gerechtigkeit, die mir nicht widerfahren ist.« Er 
war unschuldig und verlangte nach einer Méglichkeit, sich 
zu rechtfertigen. 

Die dreiwéchige Fastenzeit kostete ihn fast das Leben. 
Am dreizehnten Tag kniete Kasturbai vor einer heiligen 
Pflanze und betete. Sie hatte ihn aufgegeben. Sein Puls war 
schwach, und er fiihlte sich kalt an. Aber er tiberlebte. 

Gandhi kam nicht zur Ruhe. Er suchte »Linderung fiir 
meinen Schmerz«. Er bombardierte offizielle und inoffi- 
zielle Stellen in Indien und in England mit Beweisen, dafs er 
fiir die Zerst6rung und die Toten, die auf das Konto der Un- 
tergrundbewegung gingen, nicht verantwortlich sei. Ware 
er ein freier Mann gewesen, hatte er vielleicht die Aus- 
schreitungen verhindern kénnen, und sein Fasten hatte sich 
gegen die in den Aufruhr verwickelten Kongrefimitglieder 
gerichtet. Keiner seiner Briefe wurde zu dieser Zeit ver6f- 
fentlicht. Er hatte keinen Zugang zur Tagespresse. Er 
konnte weder die falschen Behauptungen der Regierung wi- 
derlegen, noch die Ausschreitungen seiner Landsleute unter 
Kontrolle bringen. Gandhi war verbittert und qualte sich. 
Ein vollkommener Yogi ware wohl selbst in dieser Situation 
gleichmiitig geblieben, aber der Mahatma war kein voll- 
kommener Yogi. 

Die Situation verschlimmerte sich noch, als Mahadev Di- 
sai, Gandhis Freund, Berater und Chronist, den er mehr als 
einen Sohn schatzte, an seiner Seite im Gefangnis einem 
Herzanfall erlag. Und am 22. Februar verliefs ihn Kasturbai. 
Ihr Kopf ruhte in der Sterbeminute in seinem Schofs. Der 
Mahatma war verzweifelt und einsam. Auch davon konnte 
er sich nicht vollig loslésen. Er trauerte um die Toten. Am 
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22. jedes Monats hielt er bis zu seinem Tod einen Gedenk- 
gottesdienst fiir Kasturbai, bei dem Gebete gesungen und 
der gesamte Text der Gita rezitiert wurde. 

Sechs Wochen nach dem Tod seiner Frau erlitt Gandhi ei- 
nen schweren Anfall von Tertianmalaria, der ihn in ein De- 
lirium versetzte. In Indien wurde der Ruf nach seiner sofor- 
tigen Freilassung immer lauter. Man rechnete jeden Mo- 
ment mit seinem Tod. Die Regierung verstarkte die Gefang- 
niswache. Am 6. Mai 1944 um 8 Uhr frith wurden Gandhi 
und seine Freunde entlassen. Dies sollte sein letzter Gefang- 
nisaufenthalt gewesen sein. Insgesamt hatte er 2089 Tage 
(fast sechs Jahre) in indischen und 249 Tage in siidafrikani- 
schen Gefangnissen verbracht. 

Er erholte sich an der Kiiste in der Nahe von Bombay im 
angenehmen Haus eines Freundes. Die Dame des Hauses 
schlug vor, er solle sich doch einmal einen Film ansehen. Er 
hatte noch nie einen Stumm- oder einen Tonfilm gesehen. 
Widerstrebend lief} er sich iiberreden. Mission of Moscow, 
der Film, der im Nachbarort lief, wurde ins Haus gebracht 
und vorgefihrt. 

Und was sagte Gandhi dazu? 

»Es hat mir nicht gefallen.« Er stief§ sich an einer Tanz- 
szene mit sparlich bekleideten Madchen. 

Drei Wochen verbrachte er in diesem Haus, um sich zu 
entspannen und wieder zu Kraften zu kommen. 


26 Jinnah gegen Gandhi 


Nachdem er im Juni 1944 in die politische Arena zuriickge- 
kehrt war, versuchte er bei dem neuen Vizekonig, Lord Wa- 
vell — ein Gentleman, General und Poet — vorzusprechen. 
Wavell lehnte ab. Von Rajagopalachari angeregt, dessen ver- 
sohnliche Haltung manchmal die Gandhis iibertraf, schrieb 
der Mahatma jetzt an Mohammed Ali Jinnah, den Prasiden- 
ten der Moslemliga, und schlug Gesprache vor. Ein Abkom- 
men zwischen dem Kongrefs und der Liga, meinte Gandhi, 
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wurde die Englander zwingen, in Indien die Macht abzuge- 
ben. Bruder Jinnahx, griif$te Gandhi den obersten Moslem, 
und er unterschrieb seinen Brief mit -Ihr Bruder, Gandhi«. 
Jinnahs Antwort war mit >Lieber Mr. Gandhi: tiberschrieben 
und mit >M. A. Jinna< unterzeichnet. In den spateren Briefen 
schrieb Gandhi >Lieber Quaid-e-Azam,, oder Grofer Fiihrer, 
ein kiirzlich angenommener Titel. Jinnah schrieb immer 
noch >Lieber Mr. Gandhi« Ihre schriftlichen Gesprache dau- 
erten siebzehn Tage und endeten ohne Ergebnis. 

Im Mai 1945 kapitulierte Deutschland. Am 26. Juli 1945 
schlug die Labour Party die Konservativen entscheidend, 
und Clement R. Attlee léste Churchill als Premierminister 
ab. Am 14. August 1945 kapitulierte Japan. Die neue Labour 
Regierung gab bekannt, dafs sie »versuche, die baldige Auto- 
nomie Indiens zu erreichen« und lief§ Wavell kommen. Als 
er nach Delhi zuriickkehrte, versprach er die Wiederzulas- 
sung der autonomen indischen Provinzregierungen. Aufer- 
dem wollte er eine Versammlung einberufen, um eine Bun- 
desverfassung zu entwerfen. Aufserdem befiirwortete er die 
Bildung eines Exekutivrates mit Sitz in der Hauptstadt, dem 
Kongrefsmitglieder und Moslems angehoren sollten, eine 
Art Schattenkabinett unter britischer Oberaufsicht. Aber 
Jinnah wollte nur die Teilung Indiens akzeptieren. »Wir 
konnten das indische Problem in zehn Minuten l6dsen«, er- 
klarte er im Dezember 1945 in Bombay, wenn Mr. Gandhi 
sagen wurde: -Ich bin damit einverstanden, dafs es einen 
selbstandigen Staat Pakistan geben soll. Ich bin damit ein- 
verstanden, dafs ein Viertel von Indien, die sechs Provinzen 
Sind, Baluchistan, Pandschab, die North West Frontier Pro- 
vinz, Bengalen und Assam mit ihren gegenwartigen Gren- 
zen, den pakistanischen Staat bilden sollen.:<« 

Mr. Gandhi konnte diese Forderung aber nicht gutheifsen. 
Er betrachtete die »Vivisektion: Indiens als -Blasphemie«. 
Die Zweiteilung Indiens nach Jinnahs Vorstellung sei un- 
durchfiihrbar und ungerecht. Dieser wollte ein Pakistan, da- 
mit Hindus nicht iiber Moslems regierten. Aber in Assam, 
das er fiir Pakistan beanspruchte, lebten nur 3442479 Mos- 
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lems im Verhdltnis zu 6 762254 Nicht-Moslems. In der rie- 
sigen Provinz Pandschab waren die Moslems 16217242 an 
der Zahl, die Nicht-Moslems 12201577. In Bengalen mit 
etwa sechzig Millionen Einwohnern machten die Moslems 
etwa 52 Prozent, also geringfiigig mehr als die Halfte, aus. 
Allein in diesen drei Regionen wtirden, wenn sie zum ge- 
planten Pakistan gehorten, fiinfzig Millionen Moslems tber 
siebenundvierzig Millionen Hindus und Sikhs herrschen. 
Pakistan hatte von der Staatsgriindung an ein Minderhei- 
tenproblem am Hals. Gleichzeitig blieben bei Jinnahs Vor- 
schlag zwanzig Millionen Moslems oder ein Finftel der in- 
dischen Moslems unter hinduistischer Regierung. Jinnah 
war keiner Logik und keiner Arithmetik zuganglich. Doch 
wie oft macht eine solche irrationale Entschlossenheit Ge- 
schichte! 

Mohammed Ali Jinnah war eine bemerkenswerte Ge- 
stalt. Er war tiber 1,80 m grofs, wog kaum 60 Kilo und war 
uberschlank. Dickes, langes, silbergraues, glatt zuriickge- 
kammtes Haar bedeckte seinen wohlgeformten Kopf. Das 
glattrasierte Gesicht war schmal, die Nase lang und adler- 
formig. Die hohlen Wangen und Schlafen liefSen die kanti- 
gen Backenknochen doppelt deutlich hervorstehen. Wenn 
er nicht sprach, zog er das Kinn zuriick, kniff die Lippen zu- 
sammen, und dadurch erhielt sein Gesicht einen Ausdruck 
von unnachgiebiger Strenge. Er lachte fast nie. Oft trug er 
europdische Kleidung, aber bei 6ffentlichen Auftritten und 
gelegentlich auch bei privaten Gelegenheiten zeigte er sich 
in Moslem-Kleidung, einer knielangen, strohfarbenen Tu- 
nika, engen, weif$en indischen Hosen, die sich an seine kno- 
chigen Beine anschmiegten, schwarzen Lacklederschuhen — 
und einem Monokel an einer schwarzen Kordel. Er war, 
schrieb George E. Jones in der New York Times vom 5. Mai 
1946 »zweifellos einer der bestangezogenen Manner des bri- 
tischen Empire.« Mr. Jones, der Jinnah mehrere Male inter- 
viewte, beschreibt ihn in seinem Buch Tumult in India als 
»einen hervorragenden Politiker, einen Macchiavelli im 
amoralischen Sinn des Wortes... Seine persénlichen Man- 
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gel sind eine feindlich anmutende Reserviertheit, Arroganz 
und Engstirnigkeit... Er ist duferst miStrauisch und der 
Uberzeugung, daf ihm in seinem Leben oft Unrecht getan 
wurde. Seine Art grenzt ans Psychotische. Verschlossen und 
isoliert wie er ist, legt er eine Arroganz an den Tag, die schon 
unh6flich wirkt...« 

Jinnah war kein strengglaubiger Moslem. Er iibertrat die 
Religionsvorschriften, indem er Alkohol trank, Schweine- 
fleisch afi und selten in die Moschee ging. Er sprach kaum 
Urdu und tiberhaupt nicht Arabisch. Er setzte sich, als er 
vierzig war, von seiner Religionsgemeinschaft ab, um ein 
achtzehnjahriges Parsenmadchen zu heiraten. Und doch 
wollte der religionslose Jinnah zwei Religionsstaaten, der 
glaubige Gandhi war dagegen fiir einen vereinten weltli- 
chen Staat. 

Jinnah, der Erstgeborene eines reichen Haute- und Gum- 
mi-Arabicum-Handlers war von Geburt ein Khoja Moslem. 
Die Khojas waren erst vor kurzer Zeit zum Islam tibergetre- 
ten. Viele Khojas halten immer noch am hinduistischen Fa- 
miliensystem fest und tragen Hindu-Namen. Auch >Jinnah« 
ist ein hinduistischer Name. Im achtzehnten und neun- 
zehnten Jahrhundert versuchten die Khojas zum Hinduis- 
mus zuruckzukehren, wurden aber wiederholt abgewiesen. 
Das mag wohl mit von Bedeutung fiir das Verhalten und die 
Einstellung Jinnahs gewesen sein. Daraus liefie sich sein 
Hafi gegen die Hindus erklaren. 

Aber dariiber hinaus hatte er auch pers6nliche Griinde. 
»Ich bin seit fiinfunddreifig Jahren in dieser Bewegung«, 
sagte er im ersten von zwei Interviews, die er mir im Juni 
1942 in seiner pompos ausgestatteten Villa in Bombay gab. 
»Nehru hat unter mir in der Home Rule Society gearbeitet. 
Gandhi arbeitete unter mir. Ich war aktiv in der Kongrefs- 
partei... Ich kampfte standig fiir die Einheit der Hindus und 
Moslems... Das ging so bis 1920, als Gandhi ans Licht der 
Offentlichkeit trat. Bald verschlechterten sich die Bezie- 
hungen unserer beiden Religionsgemeinschaften... Ich ver- 
lor immer mehr die Hoffnung, dafs es noch zu einer Einigung 
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kommen kénnte, weil Gandhi sie nicht wollte. Ich war ent- 
tduscht und beschlof, in England zu bleiben. Ich fuhr nicht 
einmal zuriick, um meine Besitztiimer zu verkaufen, son- 
dern iiberlief§ dies einem Makler. Ich blieb bis 1935 in Eng- 
land, versuchte mich dort als Rechtsanwalt vor dem Staats- 
rat und war, was ich kaum erwartet hatte, erfolgreich.« 
In einem Artikel iiber Jinnah im Londoner Economist 
vom 17. September 1949 schrieb der Verfasser, der offen- 
sichtlich iiber sein Thema gut Bescheid wufste, dafs jemand 
gegentiber Jinnah wahrend seiner Rechtsanwaltszeit in Lon- 
don »wiederholte, was Nehru, den er verachtete und hafste, 
unklugerweise bei einer privaten Party gesagt hatte: Jinnah 
ist erledigt:«. Auer sich vor Zorn packte Jinnah seine Sachen 
und fuhr sofort zuriick nach Indien, um »es Nehru zu Zei- 
gen«. ... Zu Kleopatras Nase als geschichtlichem Faktor 
sollte man vielleicht Jinnahs Stolz hinzufigen.« 
Verletzter Stolz ist wie ein wildes Tier? Der Neid, der ent- 
steht, wenn man zusehen muf, wie der Rivale die Leiter des 
Erfolgs hinaufsteigt, kann zu einem ungeheuren Macht- 
drang eskalieren. Derartige Motivationen kennt die Ge- 
schichte viele. Aber die Geschichte muf helfen, indem sie 
auch dem Eifersiichtigen eine Chance gibt, sie muf$ ihn von 
hinten hochschieben. Die historischen Ereignisse waren 
tatsachlich ein Steigbiigel bei Jinnahs Sprung in den Sattel. 
Die Moslems der Ober- und der Mittelklasse fiirchteten 
eine Herrschaft der Hindus, und als Gandhis Wirken in den 
zwanziger und dreifsiger Jahren die Unabhangigkeit Indiens 
in vorhersehbarer Zukunft wahrscheinlich werden lief, gab 
das der Furcht vor einer Religions-Fremdherrschaft neue 
Nahrung. Einhundert Millionen Moslems wiirden gegen- 
uber dreihundert Millionen Nicht-Moslems (Hindus, Sikhs, 
Parsen, Christen und andere) immer in der Minderheit sein, 
wenn ‘religidse Vorbehalte politische Entscheidungen be- 
einflussen. Reiche Moslems und die aufsteigende moslemi- 
sche Mittelklasse aus Intellektuellen und Handlern gingen 
davon aus, daf} die Hindus in einem freien Indien mit Hin- 
du-Mehrheit ihre zahlenmafige Uberlegenheit in der Regie- 
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rung ausnutzen und wirtschaftliche Vorteile auf ihre Ko- 
sten geniefSen wiirden. Sie sahen daher einem Abzug der 
Englander mit gemischten Gefiihlen entgegen, die ihnen po- 
litische Positionen zugeschanzt und eine entsprechende Re- 
prasentierung ihrer Interessen erméglicht hatten. 

Das geplante Pakistan wiirde den Moslems die gesamte po- 
litische Macht, alle Positionen und die Kontrolle iiber Indu- 
strie und Handel geben. Noch wichtiger war die Bauern- 
schaft. Mit Ausnahme von Jinnah waren alle Griinder und 
leitende Mitglieder der Moslemliga Grundbesitzer, die be- 
fiirchteten, daf§ in einem von Nehru gefiihrten Indien ihr 
Landbesitz unter die Pflanzer aufgeteilt werden wiirde. Die 
Kongrefipartei der rein moslemischen North West Frontier 
Provinz hatte tatsachlich politische Macht erlangt, indem 
sie die Bauern organisierte. Aber ein theokratisches Paki- 
stan, so hoffte die Oberschicht, w4re Gift fiir den sozialen Ra- 
dikalismus. Der Bauer konnte wohl iiberredet werden, 
den Staat iiber seine persOnlichen Interessen zu stellen. 

Pakistan war also die Antwort auf die Gebete des reichen 
Moslems und der Traum der moslemischen Mittelklasse. 
Ein Religionsstaat bot ihnen soziale Sicherheit und ein wirt- 
schaftliches und politisches Monopol. 

Aber weder die Grundbesitzer, die unter einer Hindu-Re- 
gierung um ihre ungerechtfertigten Gewinne firchten 
muften, noch die Intellektuellen, die um ihre Positionen 
bangten und auch nicht die kulturfeindlichen Mullas waren 
in der Lage gewesen, einen Staat Pakistan zu realisieren. 
Das konnte nur ein Mann, der tiber den Dingen stand, so wie 
Hitler iiber den finanziellen und geschaftlichen Interessen 
der deutschen gehobenen Bourgeoisie und der ostpreufsi- 
schen Landbarone stand. Jinnah war der Mann. Unbestech- 
lich, reich, desinteressiert am wirtschaftlichen Nutzen fiir 
sich selbst, voller Haf§ gegen Gandhi und Nehru, die -unter 
ihm gearbeitet und ihn aus der Politik vertrieben hatten. 
Hinzu kam noch seine Arroganz und seine ans Psychotische 
grenzende -unterdriickte Intensitat« — so kam er im Alter 
von etwa sechzig Jahren in die Politik zuriick mit einem Ei- 
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fer, der nur einen Grundsatz kannte: Erfolg. Jinnah zu inter- 
viewen war wie einer gesprungenen Schallplatte zuzuho- 
ren. Es gab keine Darlegung des Standpunktes, nur ein dau- 
erndes Wiederholen von Schlagworten: Hindus und Mos- 
lems sind zwei getrennte Nationen; Gandhi will Hinduraj; 
Pakistan muf sein. Dieser einfaltige Fanatismus, diese ver- 
nunftlose Leidenschaft und dieser ungeztigelte Haf in einer 
Person, die frei war vom Verdacht der selbststichtigen Moti- 
vation, machte einen ungeheuren Eindruck auf die Men- 
schen, deren hartes Leben und deren Enttauschungen sie zu 
einer leichten Beute fiir primitive, emotionale Zielsetzun- 
gen machte: Die Moslems werden ihren eigenen Staat ha- 
ben; die Moslems werden die Hindus und Sikhs regieren 
und nicht umgekehrt. Der hinduistische Handler, Indu- 
strielle, Grundbesitzer und Beamte werden verschwinden. 
Jinnahs Opfer waren ebenso ahnungslos wie er, wenn es um 
die Mathematik der Minderheiten oder um praktische Er- 
wagungen ging. Er fiihrte ihnen ein berauschendes Ziel vor 
Augen: Pakistan — ihr Staat. Jam war nur daran gelegen, ein 
Pakistan zu schaffen. Die Probleme, die dieses Pakistan von 
vornherein haben wiirde, kiimmerten ihn nicht. In den er- 
sten Jahren, als er diese Idee propagierte, weigerte er sich so- 
gar, die geographischen Grenzen dieses gelobten Landes an- 
zuzeigen. 

Je weniger konkret das Projekt, desto faszinierender war 
es fiir die Massen und desto weniger war es angreifbar fiir die 
Kritiker. Die Situation war das Paradies eines Fanatikers. 

Jinnah war Gandhis groftes Problem geworden. 
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Teil If 


Sieg und 
Tragodie 


24. Marz 1946 
bis 
30. Januar 1948 


27 Auf der Suche nach dem Gottlichen 
im Menschen 


Gandhi hatte beschlossen, hundertfiinfundzwanzig Jahre 
alt zu werden, natiirlich nicht als »-lebender Leichnam, eine 
Biirde fiir Verwandte und Gesellschaft:, sondern k6rperlich 
gesund und aktiv. Jeder kann ein so hohes Alter erreichen, 
behauptete er, mit Hilfe von Naturheilmitteln: Diat, 
Schlammpackungen, Badern, regelmafsigem Schlaf, wenn 
notig inneren Spiilungen, kein Alkohol, keine Aufputsch- 
mittel. Grundsatzliche Voraussetzung war der seelische 
Schliissel zur Langlebigkeit: »inneres Freisein:. Der »Nek- 
tar, der das Leben erhdlt, ist der Dienst am Menschen und 
ein Zuriickweisen der Friichte. Dann bleibt »kein Platz fiir 
Kummer oder Ungeduld«. Selbstlosigkeit bewahrt das Le- 
ben, wohingegen Egoismus es abtotet. Irgendwie war Gan- 
dhis Wunsch, noch ein halbes Jahrhundert zu leben, gleich- 
zeitig eine Selbstiiberschatzung wie auch eine Reflexion 
seines Glaubens und seines Realismus. Die Arbeit, die noch 
zu tun war, konnte getan werden, aber nicht in der Lebens- 
spanne eines normalsterblichen Menschen. 

Als ich Gandhi zum zweitenmal gegen Ende Juni 1946 be- 
suchte, war er in guter Verfassung. In New Delhi angekom- 
men, fuhr ich sofort mit dem Taxi in die Slums der Unbe- 
ruhrbaren, wo er wohnte. Die Abendmesse wurde gerade ze- 
lebriert, und so postierte ich mich zu Fiifen der drei Holz- 
stufen, wo Gandhi von seiner Gebetsplattform herunter- 
steigen wiirde. »Ach, da sind Sie ja«, begriifS$te er mich, »Sie 
werden bemerkt haben, daft ich in den vergangenen vier Jah- 
ren nicht sch6ner geworden bin.« 

»Ich wage nicht zu widersprechen«, war meine Antwort. 
Er warf seinen Kopf zuriick und lachte. Er nahm mich beim 
Ellbogen und fragte mich auf dem Weg zu seiner Steinba- 
racke nach meiner Gesundheit, meiner Reise und meiner 
Familie. Am nachsten Morgen um 5 Uhr 30 sollte ich ihn 
auf seinem Spaziergang begleiten. In den folgenden Wochen 
war ich mit ihm in verschiedenen Teilen Indiens insgesamt 
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acht Tage zusammen. Sein Gesundheitszustand war ausge- 
zeichnet. Seine Hande zitterten leicht, wenn er af, und er 
schritt nicht mehr ganz so riistig aus, wie er es noch vor vier 
Jahren getan hatte. Auch war seine Stimme nicht mehr so 
kraftig. Seine Bewegungen waren jedoch nach wie vor ge- 
schmeidig und er machte regelmafige Ubungen der Korper- 
ertiichtigung. Eines Abends lud er mich nach dem Essen in 
Dr. Dinshah Mehtas Naturheilklinik ein, mit ihm einen 
Spaziergang zu machen. »Aber Sie wollen doch wohl nicht 
im Regen spazierengehen«, protestierte ich sanft. 

»Ach kommen Sie, alter Junge«, sagte er und streckte den 
Arm nach mir aus. Er machte immer noch gerne Spas und 
lachte gerne. 

Trotzdem fielen Schatten auf sein Leben. »Ich habe In- 
dien bis heute nicht tiberzeugen k6nnen«, sprach er kum- 
mervoll mehr zu sich selbst als zu mir. »Uberall um uns gibt 
es Gewalttatigkeiten. Ich bin eine verschossene Kugel.« Er 
hatte noch immer nicht die Hoffnung aufgegeben, dafs er 
den Kampf fiir sein eigenes Volk gewinnen konne, und dazu 
brauchte er weitere Jahre der Gesundheit. Aber seinem Op- 
timismus war eine Spur von Zweifel anzumerken. 

In einer Hinsicht jedoch, und zwar in der wichtigsten, war 
er derselbe geblieben. Er war der Karma Yogi, der Mensch, 
der immer aktiv war und sich immer auf sein Ziel zube- 
wegte. Das mindeste, was er tun konnte, war alles zu tun, 
was er tun konnte. Er arbeitete unaufhorlich mit den zahl- 
reichen Wohlfahrts- und Bildungsorganisationen der Hari- 
jans, die er gegriindet hatte, zusammen. Er kiimmerte sich 
um die Durchfiihrung der Reformen in den Dorfern und 
hatte gerade eine Stiftung fiir Naturmedizin ins Leben geru- 
fen. Er schrieb jede Woche mehrere Artikel fiir seine Zeit- 
schriften in Englisch und in Gujarati. Er beantwortete tag- 
lich Dutzende von Briefen. Er sammelte Geld bei Versamm- 
lungen und bat insbesondere auch seine reichen Freunde zur 
Kasse. Dieser Aderlafs der Begiiterten veranlafste Mrs. 
Naidu zu ihrem beriihmten Ausspruch: »Es kostet eine 
Menge Geld, Gandhi arm zu halten.« Ein Textilmillionar, 
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G. D. Birla, finanzierte den Ashram mit dem Krankenhaus 
und der Molkerei um das Jahr 1935 mit einem finanziellen 
Aufwand von 17000 $ pro Jahr. 

Aufer fiir seine zahlreichen volkspadagogischen und so- 
zialen Aktivitaten widmete Gandhi seine Energie nach wie 
vor der Kongrefipartei. Der starke Mann im Kongrefs war 
zwar Sardar Vallabhbhai Patel. Der wichtigste Staatsmann, 
der haufig nicht mit der Kongrefspolitik einverstanden war, 
war C. Rajagopalachari, und die politische Nachfolge Gan- 
dhis sollte Jawaharlal Nehru antreten. Nehru war kein gro- 
Ser Gandhischiiler und beileibe kein Gandhi, aber zwischen 
ihm und Gandhi hatte immer eine innige Vater-Sohn-Bezie- 
hung bestanden, die keine Meinungsverschiedenheit trii- 
ben konnte. »Jemand lief verlauten, dafS Pandit Jawaharlal 
und ich uns entfremdet hatten«, stellte der Mahatma bei ei- 
ner Vorstandssitzung des Kongresses am 15. Januar 1942 
fest. »Es bedarf sicher einiges mehr als Meinungsverschie- 
denheiten, um uns zu entfremden. Wir waren unterschied- 
licher Meinung von dem Moment an, in dem wir zusam- 
menarbeiteten, und doch habe ich schon seit einigen Jahren 
gesagt und das ist meine Meinung nach wie vor, daf nicht 
Rajaji sondern Jawaharlal mein Nachfolger sein wird. Er 
sagt, er verstiinde meine Sprache nicht und er spreche eine 
Sprache, die mir fremd ist. Das mag wahr sein oder auch 
nicht. Ich weif aber, daf§ er meine Sprache sprechen wird, 
wenn ich einmal nicht mehr bin.« 

»Nehru hat einen rhetorischen Geist«, sagte Gandhi im 
Jahre 1946 zu mir. Patel briistete sich, Gandhis >Ja-Sager zu 
sein, Nehru war Gandhis »Nein-Ja-Sager:. Daher kam wohl 
auch Gandhis Hoffnung, dafs Nehru eines Tages die Her- 
zenssprache des Mahatma sprechen wiirde. 

Als die nationale Freiheit naherkam, verstarkten sich die 
politischen Aktivitaten, und Gandhi stand mittendrin. 
Nehru, Patel, Rajaji und andere politische Personlichkeiten 
waren tagliche Besucher in den Slums der Unberiihrbaren. 
Sie kamen, um fiir ihre Plane und Vorschlage Zustimmung 
zu gewinnen, die sie so dringend brauchten, um politisch 
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bestehen zu kénnen. Und sie besuchten Gandhi, um seinen 
Rat einzuholen. Sie brauchten seinen -Instinkt«, seine Intui- 
tion — der vage Begriff, der jedoch bei den Verhandlungen um 
die Unabhangigkeit Indiens eine so wichtige Rolle spielen 
wurde. 

Am 23. Marz 1946 war eine Kabinettsmission in Indien 
angekommen, um die ersten Gesprache iiber die Unabhan- 
gigkeit des Landes zu fiihren. Die Mitglieder Lord Pethick- 
Lawrence, der Indien-Minister, Sir Stafford Cripps, Prasi- 
dent der Handelskammer und Albert V. Alexander, Erster 
Lord der Admiralitat, wollten von den indischen Politikern 
Vorschlage héren, wie der Wechsel von der englischen Herr- 
schaft zur indischen Unabhangigkeit am besten zu bewerk- 
stelligen sei. Aber die Kongreffiihrer und die Moslemliga 
konnten sich nicht einigen, was sie eigentlich wollten, und 
so setzte die Kabinettsmission ihren eigenen Plan auf und 
veroffentlichte ihn am 16. Mai 1946. Nach eingehendem 
Studium dieses Dokuments gab Gandhi seine >Uberzeu- 
gung: kund »...dies sei das beste Dokument, das die engli- 
sche Regierung unter den gegebenen Umstanden hervor- 
bringen kann.« Englands »einziges Ziel«, so versicherte er, 
»ist die britische Herrschaft so rasch wie moéglich zu be- 
enden.« 

Die Beobachtungen der Kabinettsmission berichten von 
einer »gewaltigen Offensichtlichkeit« eines »fast allge- 
meingtiltigen Wunsches — mit Ausnahme der Moslemliga — 
nach einer Einheit Indiens«. Andererseits hatte man eine 
»sehr legitime und stark ausgepragte Angst« bei den Mos- 
lems festgestellt, »die sich nicht einer dauernden Herr- 
schaft durch eine hinduistische Mehrheit unterwerfen 
wollten.« Die Mission priifte deshalb »sehr genau und un- 
parteiisch die Méglichkeit einer Teilung Indiens«, ent- 
schied sich jedoch dagegen. Die »beiden Halften des vorge- 
schlagenen pakistanischen Staates«, bestatigt die Mission, 
»sind etwa siebenhundert Meilen voneinander entfernt, 
und die Kommunikation zwischen diesen beiden Halften 
ware im Kriege und im Frieden vom guten Willen Hindu- 
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stans abhangig.« In der westlichen Halfte Pakistans, so hief 
es, wiirde die nicht-moslemische Minderheit 37% der Ge- 
samtbevélkerung betragen, in der dstlichen Halfte 48%, 
wahrend zwanzig Millionen Moslems aufserhalb Pakistans 
als Minoritat in Hindustan verbleiben wiirden. »Diese Zah- 
len beweisen«, versicherte das Dokument der Kabinetts- 
mission, »daf die Bildung eines separaten souveranen Staa- 
tes Pakistan gemafs den Vorstellungen der Moslemliga 
nicht das Minoritatenproblem lo6sen wiirde« — und das war 
ja der Zweck, den die Moslemliga vorgab. 

Die drei britischen Kabinettsminister priiften dann die 
Moglichkeit eines kleineren Pakistan, ohne die Gebiete der 
Hindus und der Sikhs, aber »ein solches Pakistan«, recher- 
chierten sie, » wird von der Moslemliga als nicht akzeptabel 
abgelehnt.« (Und doch ist dies das heutige Pakistan.) Dieses 
kleinere Pakistan, schrieben die Minister, wiirde die Tei- 
lung Assams, Bengalens und des Pandschab notig machen, 
eine Mafsnahme, die ihrer Meinung nach »gegen den 
Wunsch eines sehr grofsen Prozentsatzes der Bevolkerung 
dieser Provinzen ware. Bengalen und der Pandschab«, so 
fiihrt der Bericht weiter aus, »hatten jeweils ihre eigene 
Sprache und eine lange traditionsreiche Geschichte. Dar- 
uber hinaus wiirde jede Teilung des Pandschab notgedrun- 
gen die Sikhs teilen, und viele von ihnen auf beiden Seiten 
der Grenze zuriicklassen.« 

Aus diesen Griinden riet die Kabinettsmission der briti- 
schen Regierung, Indien nicht zu teilen. Stattdessen emp- 
fahl sie 1. ein vereinigtes Indien, bestehend aus dem briti- 
schen Indien und den Staaten der Maharadschas und der Ra- 
jas, mit einer Bundesregierung, verantwortlich fiir Auswar- 
tiges, Verteidigung und Verkehr; 2. ein Bundesparlament, 
das keine Mafnahmen religidsen oder rassischen Charak- 
ters beschliefSen konne ohne eine Hindu- und Moslemmajo- 
ritat; und 3. Provinzialparlamente mit grofen Machtbefug- 
nissen. Die Bundesregierung, in der ebenfalls auf Minder- 
heitenvertretung zu achten sei, wiirde sich auf wenige na- 
tionale Aufgaben beschranken, alles andere ware den Pro- 
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vinzialparlamenten iiberlassen, die in Moslem-Provinzen 
in der Mehrheit aus Moslems bestehen wiirden. 

Die verfassunggebende Versammlung, die eine auf diesen 
Grundsatzen basierende Verfassung entwerfen sollte, 
wurde nach Vorschlag der Kommission in New Delhi zu- 
sammentreten und sich in drei Sektionen gliedern. Sektion 
A wiirde die Delegierten aus den Hindu-Provinzen Zentral- 
indiens erfassen. Sektion B die Delegierten der Moslem-Pro- 
vinzen Westindiens, der North-West-Frontier-Provinz, Sind 
und Pandschab; Sektion C Delegierte aus Bengalen und As- 
sam. Der Sinn dieser dreigeteilten verfassunggebenden Ver- 
sammlung ware es, Verfassungen fiir die drei Bundesstaaten 
zu bilden, in die Indien politisch unterteilt werden sollte. 

Dies war der wunde Punkt, an dem der Plan der britischen 
Mission scheitern sollte. Gandhis Instinkt, wie er es 
nannte, rebellierte gegen die Dreiteilung der verfassungge- 
benden Versammlung. Vielleicht, gab er zu bedenken, 
wollte die North-West-Frontier-Provinz, die immer fiir den 
Kongrefs votiert hatte, lieber zur Sektion A gehoren; warum 
sollte sie dann zur Sektion B gezwungen werden? Assam 
war groftenteils hinduistisch, warum wiirde es Bengalen 
zudiktiert, wo die Moslems geringfiigig in der Mehrheit wa- 
ren? Er hielt diesen Vorschlag der Regierungskommission 
fiir ein unverninftiges Diktat. Nein, entgegneten die Eng- 
lander, diese Gebiete wiirden nur was die Ausarbeitung der 
Verfassung betrifft, separiert sein, und wenn man zu keiner 
Einigung kommen koénnte, konnten sich einzelne Gebiete 
fiir die Mitgliedschaft in einer anderen Sektion entscheiden. 
Assam zum Beispiel hatte die Méglichkeit, sich der Sektion 
A anzuschliefsen. Aber Gandhi glaubte nicht an solche Mog- 
lichkeiten, wenn die Verfassung einmal entworfen war. Die 
Gebiete waren rechtlich gebunden und ein Wechsel zu einer 
anderen Sektion ware deshalb undurchfiihrbar. Gandhi war, 
in diesen kritischen Augenblicken zumindest, das Opfer 
seines stets wachen Mifstrauens. Er hegte die Befiirchtung, 
diese Sektionen kénnten dazu fiihren, daf} plotzlich doch 
ein Pakistan durch die Hinterttire hereinkame. 
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Die Sache wurde noch komplizierter, als Jinnah, nach- 
dem er die Kabinettsmission des Gebrauchs von >Gemein- 
platzen und iiberlebten Argumenten< gegen Pakistan be- 
zichtigt hatte, am 4. Juni den Plan der Kabinettsmission 
iiberraschend annahm. Das mag gerissene Politik und 
schlaue Psychologie gewesen sein, denn alles, was die Mos- 
lemliga billigte, war fiir viele Kongrefmitglieder von vorn- 
herein dubios. Der Kongref$ debattierte das Problem wo- 
chenlang. Man war skeptisch. Nehru saf mit gekreuzten 
Beinen auf meinem Bett in Dr. Methas Naturheilklinik und 
wog die englischen Plane ab: »Es sieht nicht so aus, als ob 
die Englander Indien bald verlassen wollten.« Sein standiger 
Begleiter, Mr. Krishna Menon, spater Hochkommissar in 
London und indischer Delegierter bei den Vereinten Natio- 
nen, teilte diese Skepsis, die in Kongrefskreisen weit ver- 
breitet war. Wahrend dieser Zeit habe ich monatelang in In- 
dien fast keinen indischen Nationalisten getroffen, der da- 
von tiberzeugt war, dafs England sich aus dem Land zuriick- 
zuziehen gedenke. Es schien allen zu sch6n, um wahr zu 
sein, und nicht zuletzt zu unnotig. Einige Kongrefleute, be- 
sonders die Sozialisten, die an ihrer Taufe der Gewalt in den 
Jahren 1942 und 1943 Gefallen gefunden hatten, waren der 
Ansicht, die Unabhangigkeit Indiens ware nur von Dauer, 
wenn darum gekampft und die Englander aus dem Land ver- 
trieben widen. Das politische Klima des Landes zog sich 
wie ein Nebel in die nicht6ffentlichen Sitzungen der Politi- 
ker und beeinflufte ihre Entscheidungen. 

Gandhis Befiirchtungen verdichteten den Nebel noch. 
Aber er liefS es auch nicht zu, daf§ der KongrefS den engli- 
schen Plan zuriickwies. Im Gegenteil, er bestand auf seine 
Annahme. Er meinte, dafs sein MifStrauen sehr wohl unbe- 
grundet sein konnte, zumal seine Vernunft seinem Instinkt 
nicht beipflichtete. Der KongrefS stimmte daraufhin zu, an 
der verfassunggebenden Versammlung teilzunehmen. Aber 
die Zweifel des Mahatma hatten viele erfaft und liefen sie 
nicht mehr los. Anfang Juli gab Nehru bei einer sehr lebhaf- 
ten Pressekonferenz in Bombay bekannt, der Kongref 
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wurde sich nicht an der Dreiteilung zum Zwecke des Ent- 
wurfs von Verfassungsgesetzen beteiligen. Damit war der 
Plan der britischen Mission vom 16. Mai 1946 gestorben. 
Jinnah zog seine Zustimmung sofort zuriick. 

Retrospektiv betrachtet scheint der britische Vorschlag 
der beste gewesen zu sein, den Gandhi, Nehru und der Kon- 
gref§ hatten erwarten kénnen, zumindest viel besser als die 
Teilung Indiens, die dann tatsachlich erfolgte. Sicherlich 
kann man dagegenhalten, dafs der Plan sowieso nicht funk- 
tioniert oder dazu gefiihrt hatte, letztlich doch die Griin- 
dung des Staates Pakistan herbeizufiihren. Aber in der Poli- 
tik ist es nie méglich zu beweisen, daf irgend etwas passiert 
ware, was unter den gegebenen Voraussetzungen nicht pas- 
siert ist. Der springende Punkt ist einfach, daf der britische 
Plan vom Mai 1946, den man ja schliefilich auch angleichen 
und verbessern hatte k6nnen, ein vereintes Indien mit einer 
Bundesregierung vorsah und deshalb die folgende schmerz- 
liche Zweiteilung vermieden worden ware. 

Ob Jinnah einer Bundesregierung eines vereinten Indien 
zugestimmt hatte, erscheint zweifelhaft. Vizekonig Wavell 
hatte versucht, eine Interimsregierung, die den Kongrefs 
und die Moslemliga vertrat, zu bilden. Jinnah war einver- 
standen, jedoch nur unter der Voraussetzung, dafs er das al- 
leinige Recht der Nominierung aller Moslems im Kabinett 
hatte. Der Kongref} machte da nicht mit, denn er hielt sich 
nie fiir rein hinduistisch oder fiir eine religidse Institution. 
Er hatte auch moslemische Mitglieder, von denen einige, 
wie Prasident Azad, sehr popular waren. Wenn man nun Jin- 
nahs Forderung, die moslemischen Regierungsmitglieder 
alleine zu bestimmen, angenommen hatte, hatte man damit 
gleichzeitig der Behauptung zugestimmt, die Moslemliga 
stiinde fiir alle Moslems Indiens —, und Indien miifste 
zwangslaufig auch politisch geteilt werden, weil es religids 
ohnehin schon geteilt war. 

Mit diesem zwingenden Einwand des Kongresses im Nak- 
ken gab Wavell nach und forderte beide Seiten auf, ihre Kan- 
didatenliste fiir die Regierung einzureichen. Keine Seite 
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kénnte ein Veto gegen die Nominierten der anderen Seite 
einlegen. Daraufhin zog Jinnah seine Bereitschaft zur Mitar- 
beit an der Regierungsbildung zuriick. Am 12. August 1946 
beauftragte Wavell Nehru mit der Regierungsbildung. 
Nehru traf sich mit Jinnah und bot ihm eine Reihe Kabi- 
nettsposten an. Gandhi meinte, Jinnah konnte Premier- 
oder Verteidigungsminister werden, aber Jinnah wies alle 
Angebote zuriick. Nehru stellte daraufhin ein Kabinett aus 
sechs Kongref{mannern, von denen sechs Kastenhindus und 
einer ein Harijan waren, zwei Moslems, einem Sikh, einem 
Christen und einem Parsen zusammen. 

Jinnahs Antwort bestand darin, dafi er den 16. August 
zum Tag der ->direkten Aktion: erklarte. Vier Tage lang wii- 
teten Unruhen in Kalkutta, bei denen es, wie Lord Pethick- 
Lawrence feststellte, »etwa fiinftausend Tote und noch ein- 
mal soviel Verwundete« gab. Einige Tage spater wurde ei- 
nem von Nehru ernannten moslemischen Kabinettsmit- 
glied in einer einsamen Gegend in Simla aufgelauert. Er 
wurde mit sieben Messerstichen verletzt. »Ganz offensicht- 
lich ein Attentat mit politischem Hintergrund«, kommen- 
tierte ein hoher britischer Beamter den Uberfall. 

Am 2. September wurde Nehru Premierminister von In- 
dien. Jinnah bezeichnete diesen Tag als schwarzen Tag in 
der moslemischen Geschichte Indiens und hiefS die Mos- 
lems mit schwarzen Fahnen Trauer zu flaggen. Am nich- 
sten Tag hielt er folgende Rede: »Die Russen haben viel- 
leicht mehr als nur das Interesse des unbeteiligten Zuschau- 
ers an indischen Angelegenheiten, und sie sind auch gar 
nicht so weit von Indien entfernt.« Aus diesem Satz ist so- 
wohl seine Verbitterung als auch seine Bereitschaft zu er- 
kennen, sein Ziel, koste es was es wolle, durchzusetzen. Die 
schwarzen moslemischen Fahnen wirkten wie ein rotes 
Tuch auf die Hindus. Es gab schwere Unruhen und zahlrei- 
che Tote in Bombay, die sich dann auch auf das Pandschab, 
Bihar und Bengalen ausweiteten. Die Moslemliga tat nun 
kund, sie wiirde die verfassunggebende Versammlung boy- 
kottieren, die sie zuerst unterstiitzen wollte. 
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Gandhi sah, da das Land unaufhaltsam auf einen Biirger- 
krieg zusteuerte. Dadurch alarmiert, verstarkte Wavell 
seine Anstrengungen, die Anhanger Jinnahs in die Regie- 
rung Nehrus zu integrieren. Jinnah stimmte endlich zu und 
ernannte fiinf Kabinettsmitglieder, vier Moslems und einen 
Unberthrbaren, der gegen Gandhi war. Jinnah hatte immer 
darauf bestanden, daf} die Moslemliga alle Moslems und nur 
Moslems vertrete. Warum hatte er jetzt plétzlich einen 
Hindu ausgewahlt, einen Unberiihrbaren, wenn es ihm 
nicht darum ging, den Kongref§ und die Kastenhindus zu 
verargern? Genau das war Jinnahs Sinn und Zweck, und 
Liaquat Ali Khan, ein fiihrendes Ligamitglied der Regie- 
rung, gab ganz offen zu, dafs man in seinen Kreisen Nehrus 
Regierung nicht als die legitime Vertretung fiir ganz Indien 
ansehe und sich deshalb auch nicht verpflichtet fiihle, mit 
ihr zusammenzuarbeiten. Und man kooperierte denn auch 
nicht. Im Gegenteil, man tat alles, um die Regierungsarbeit 
zu sabotieren. Die Regierung war aus Religionsgriinden 
praktisch handlungsunfahig. 

Viele Kongref{mitglieder des Kabinetts und viele ihrer 
Mitarbeiter kamen taglich in Gandhis Hiitte in den Slums, 
um sich Rat zu holen. Er war der Super-Premier-Minister:, 
der sein Augenmerk vor allem auf die Beziehung zwischen 
Moslems und Hindus richtete. » Mir ware es lieber, die Hin- 
dus wiirden ohne Vergeltung sterben«, kommentierte er die 
zahlreichen Blutbader. Auch lief er sich trotz der vergifte- 
ten politischen Situation nicht von anderen fundamentalen 
Problemen abbringen. Er protestierte dagegen, daf} Harijans, 
wenn eine Epidemie ausgebrochen war, »geschlagen wur- 
den und ihr Wasser nicht an den Brunnen holen durften«. Er 
forderte die Abschaffung der Salzsteuer und bat gleichzeitig 
seine Mitbiirger, die neuen Minister, die an der ungewohn- 
ten Biirde ihrer neuen Amter noch schwer zu tragen hatten, 
nach Kraften zu unterstiitzen. Er schrieb tiber Lepra (er hatte 
einmal einen Leprakranken massiert, der im Ashram um 
Hilfe gebeten hatte) und iiber die Notwendigkeit des ge- 
meinsamen Gebets. 
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Das -wiitende Feuer: der Feindschaft zwischen Hindus 
und Moslems bereitete ihm grofsen Kummer. » Warum kann 
ich diese Qual nicht mit Gelassenheit ertragen?« fragte er. 
»Ich fiirchte, ich habe nicht die innere Freiheit, um hundert- 
fiinfundzwanzig Jahre zu leben.« Doch er erhielt sich seinen 
Glauben an den Menschen und freute sich auch tber kleine 
Erfolge. »In Bombay«, schrieb er in seiner Zeitschrift, »gab 
ein Hindu einem moslemischen Freund Unterkunft. Das er- 
ziuirnte wiederum den Hindu Mob, der den Kopf des Mos- 
lem-Freundes forderte. Der Hindu wollte seinen Freund je- 
doch nicht preisgeben. So starben beide, in todlicher Umar- 
mung, im wortlichen Sinn des Ausdrucks... Und dies ist 
auch nicht der erste Fall von Tapferkeit inmitten dieses 
Wahnsinns. Wahrend des letzten Blutbads in Kalkutta ha- 
ben Moslems, unter Gefahr fiir ihr Leben, ihre Hindu- 
Freunde bei sich aufgenommen. Aber auch umgekehrte 
Falle dieser Art wurden bekannt.« Er war ermutigt. »Die 
Menschheit wiirde sterben, wenn nicht hie und da irgendwo 
das Gottliche im Menschen zum Vorschein kame. « 

Bis zu seinem Tod suchte Gandhi nach dem Gottlichen 
im Menschen und nach der Vernunft seiner indischen 
Landsleute. 

Man berichtete ihm von Massakern in den fernen Noa- 
khali- und Tippera-Regionen Ostbengalens, wo Moslems 
totend umherzogen, Hindus zum Konvertieren zwangen 
und Frauen schandeten. Daf§ die Unruhen sich bis in die 
Dorfer fortsetzten, irritierte Gandhi ganz besonders, und er 
beschlofs, nach Noakhali zu reisen. Freunde versuchten ihn 
davon abzubringen. Sein Gesundheitszustand sei zu 
schlecht, und auff$erdem wiirde ihn der KongrefS in New 
Delhi brauchen. »Ich weif} nur, daf ich niemals zur Ruhe 
kommen werde, wenn ich nicht dorthin gehe«, antwortete 
er. Er lief§ die Menschen wissen, sie sollten nicht seines Se- 
gens wegen zur Bahnstation kommen, er sei nicht in der 
Verfassung, ihn zu erteilen. Die Menschen kamen aber in 
Scharen. Auf dem Weg nach Bengalen belagerten riesige 
Menschenmassen die Bahnstationen und blockierten die 
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Gleise. Sie kletterten auf die Dacher der Bahnhéfe, zerbra- 
chen Fenster und Fensterladen und machten einen ohrenbe- 
taubenden Larm. Mehrmals gab der Zugfiihrer das Signal 
zur Abfahrt, aber dann zog jemand die Notbremse und der 
Zug, der bereits angefahren war, blieb mit einem Ruck ste- 
hen. An einer Station konnten sich die Bahnangestellten 
nur mehr dadurch helfen, daf$ sie die Wasserschlauche auf 
die auf den Gleisen sitzende Menge richteten. Ungliickli- 
cherweise setzten sie dabei auch Gandhis Abteil unter Was- 
ser. Er kam mit fiinf Stunden Verspatung in Kalkutta an, 
mide und traurig. Wieder waren bei religidsen Unruhen in 
Kalkutta zweiunddreif$ig Menschen ums Leben gekom- 
men. Mit Mr. H. S. Suhrawardy, dem moslemischen Pre- 
mierminister Bengalens, fuhr Gandhi in die betroffenen Ge- 
biete, fuhr durch verlassene Strafen, wo sich zu beiden Sei- 
ten der Abfall einen Meter hoch tiirmte, und die von gepliin- 
derten Hausern mit geschlossenen Laden gesdumt waren. 
Gandhi schauderte bei diesem Anblick. Ihn tiberkam Be- 
klommenheit, wenn er sah, dafi sich der Mensch in ein rei- 
fendes Tier verwandeln konnte. Aber das anderte nichts an 
seinem Entschluf: er wollte in Kalkutta und in Noakhali 
bleiben. »Ich werde Bengalen erst verlassen«, gab er bei ei- 
ner Gebetsstunde bekannt, »wenn die letzten Funken des 
schwelenden Feuers vergliiht sind. Und wenn ich ein Jahr 
oder langer bleiben muf. Wenn es notig sein sollte, werde 
ich auch hier sterben. Aber ich werde kein Scheitern meiner 
Mission hinnehmen. Wenn die einzige Wirkung meines ir- 
dischen Daseins ist, dafs die Leute zu mir in Hoffnung aufse- 
hen und Dinge von mir erwarten, die ich nicht erfillen 
kann, dann ware es bei weitem besser, ich ware tot.« 


28 Am Vorabend 
Wahrend er sich darauf vorbereitete, nach Noakhali zu rei- 
sen, erhielt Gandhi Nachricht aus der Nachbarprovinz Bi- 


har — wo 31 Millionen Hindus und 5 Millionen Moslems 
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lebten —, daf§ dort verheerende Unruhen ausgebrochen 
seien. Moslemische Ubergriffe auf Hindus in Noakhali hat- 
ten die Bihari Hindus in rasenden Zorn versetzt. Der 25. Ok- 
tober wurde zum »>Noakhali Tag< erklart. Reden von Kon- 
grefabgeordneten, die sich wahrscheinlich vor dem Ma- 
hatma auf den Boden geworfen und ihm die Fife gekiift 
hatten, und Sensationsberichte in den Zeitungen, in denen 
die Anzahl der getéteten Hindus in Noakhali noch weit 
iibertrieben wurde, peitschten die Stimmung bei den Hin- 
dus bis zur Hysterie auf. Tausende zogen durch die Strafen 
der Stadte und Dorfer und riefen: »Blut fiir Blut!« In der fol- 
genden Woche wurden laut Angaben des Delhi Korrespon- 
denten der Londoner Times nachgewiesenermafsen 4580 
Menschen Opfer des Terrors im Lande. 

Eine Zahl, die sich in der Folgezeit auf tiber 10000 er- 
hohte, die meisten davon Moslerfrs, Das Feuer der Massen- 
unruhen war entfacht. 

Voller Sorge richtete Gandhi ein Manifest an die Biharis. 
»Die Missetaten der Bihari-Hindus sind Wasser auf die 
Miuhle Quaid-e-Azan Jinnahs, der behauptet, der Kongrefs 
sei eine hinduistische Clique... Lafst Bihar, das so viel getan 
hat, um das Prestige des Kongresses zu heben, nicht allen 
voran sein Grab schaufeln...« Als Bufe fiir die in Bihar be- 
gangenen Morde kiindigte Gandhi an, er werde sich an die 
»geringstmogliche Nahrungsaufnahme halten« und dies 
wurde »Fasten bis zum Tode werden, wenn die aggressiven 
Biharis sich nicht eines Besseren besannen«. 

In diesem kritischen Augenblick flogen Premierminister 
Nehru, Patel, Liaquat Ali Khan und Abdur Rab Nistar nach 
Bihar. Erschiittert und erziirnt iiber das, was er dort hérte, 
drohte Nehru, Bihar bombardieren zu lassen, wenn die 
Morde nicht sofort aufhérten. »Aber das ware eher die Art 
der Englander«, kommentierte Gandhi. 

Nach einiger Zeit wurde es in Bihar und in Kalkutta ruhi- 
ger. Gandhi nahm seinen Plan, nach Noakhali zu reisen, 
wieder auf, wo nach wie vor verangstigte Hindus vor extre- 
mistischen Moslems flohen. 
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Noakhali liegt im Gangesdelta und gehort zu den unzu- 
ganglichsten Gebieten Indiens. Viele Dérfer sind sogar nur 
mit dem Ruderboot erreichbar. Phillips Talbot, ein junger 
amerikanischer Student und angehender Forscher, reiste 
von Kalkutta nach Noakhali. Mit Eisenbahn, Dampfer, 
Fahrrad, Fahrboot und zu Fuf begab er sich in das Dorf, wo 
Gandhi sich aufhielt. 

Gandhi pflegte um vier Uhr friih aufzustehen, die drei bis 
vier Meilen bis zum nachsten Dorf zu Fu zuriickzulegen, 
dort mit den Bewohnern gemeinsam zu beten und dann wie- 
der weiterzuziehen. Er wohnte in den Hiitten der Bauern, 
die ihm Unterkunft gewdhrten, und ernahrte sich von 
Friichten, Gemiise und Ziegenmilch, falls verfiigbar. Das 
war sein Tagesablauf vom 7. November 1946 bis 2. Marz 
1947. Er hatte gerade sein siebenundsiebzigstes Lebensjahr 
vollendet und in diesen Monaten neunundvierzig Dorfer be- 
sucht. 

Sein Fuf{marsch von Dorf zu Dorf war beschwerlich. Oft 
warfen seine Feinde Dornengestriipp und sonstige Hinder- 
nisse auf den Weg, den er nahm, und machten ihm dadurch 
seinen Marsch noch beschwerlicher. Das Gelande war oh- 
nehin oft kaum zuganglich. Manche Orte waren durch 
Schluchten und Wasserlaufe voneinander getrennt, tiber die 
primitive, wacklige Bambushangebriicken fiihrten. Gandhi 
rutschte einmal aus und wdre um ein Haar in den Abgrund 
gestiirzt, aber er fing sich behende und erreichte gliicklich 
die andere Seite. Um sich etwas Ubung fiir das Uberqueren 
solcher Briicken zu verschaffen, ibte er auf Bambusstegen 
einige Zoll tiber dem Erdboden. 

Gandhi nahm die physische und geistige Herausforde- 
rung, die dieses ferne Gebiet mit seinen 2500000 Einwoh- 
nern bot, von denen 80 Prozent Moslems waren, voll an. 
Monat um Monat hielt er durch. »Meine derzeitige Mis- 
sion«, schrieb er am 5. Dezember von Noakhali aus, »ist die 
schwierigste und komplizierteste meines Lebens... Ich bin 
auf jede Eventualitat vorbereitet. Die Devise »Handeln oder 
Sterben< erfahrt hier ihre harteste Probe. »Handeln< heift 
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hier fiir mich, Hindus und Moslems zu versohnen, andern- 
falls werde ich hier mein Leben beschliefen.« 

Er beorderte seine Gefolgschaft in die entlegensten, oft 
feindlich gesinnten Dérfer. Jeder war auf sich selbst ange- 
wiesen. Pyarelal, seine Schwester, Dr. Sushila Nayyar, Su- 
cheta Kripalani, ein Bengale, Kanu Gandhi, Kanus Frau 
Abha und andere muften alleine in den verschiedenen D6r- 
fern missionieren. Als Pyarelal mit Malaria darniederlag 
und Gandhi in einer Nachricht bat, er mdge seiner Schwe- 
ster erlauben, ihn zu pflegen, antwortete der Mahatma: 
»Wenn sie krank werden, miissen sie zusehen, dafs sie sich 
aus eigener Kraft wieder erholen, oder dort sterben... In der 
Praxis bedeutete das, daf} sie auf Hausmittel oder die Thera- 
pie der >fiinf Naturelemente« angewiesen waren. Dr. Sushila 
hat selbst Probleme, mit den von ihr betreuten Dorfbewoh- 
nern zurechtzukommen...« Gandhi unterwarf sich selbst 
dieser harten, unnachgiebigen Disziplin. Er hatte nur den 
Anthropologieprofessor Nirmal Kumar Bose, einen friithe- 
ren Ashrambewohner, der als sein Ubersetzer fiir Benga- 
lisch fungierte, bei sich, dann seinen standigen Begleiter 
und Stenografen Parasuram, der sich um die umfangreiche 
Korrespondenz kiimmerte, und Mif’ Manu Gandhi, die sich 
um das leibliche Wohl der kleinen Gruppe kiimmerte. 
Gandhi half ihr bei der Zubereitung des Essens und beim 
Saubermachen der Hiitte. Manchmal massierte er sich 
selbst. 

Seine Aufgabe muf ihn wohl haufig sehr deprimiert ha- 
ben. Professor Bose h6rte ihn einmal vor sich hin murmeln: 
»Was soll ich nur tun? Was soll ich nur tun?« 

Nach Angaben der moslemischen Regierung von Benga- 
len wurden bei den Unruhen in Noakhali und dem angren- 
zenden Tippera Bezirk 216 Menschen getétet und iiber 
zehntausend Hauser gepliindert. In Tippera wurden 9895 
Hindus gezwungen, zum Islam iiberzutreten, in Noakhali 
war die Zahl sogar noch grofer. Tausende von Hindu- 
Frauen waren entfihrt und zu EheschlieSungen mit Mos- 
lems gezwungen worden, so dafs die Hindugemeinschaft sie 
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nie wieder aufnehmen wiirde. Aus demselben Grund wur- 
den Hindus gezwungen, Kiihe zu schlachten und Fleisch zu 
essen. Hindu-Manner mufiten sich Barte wachsen lassen, 
ihr Lendentuch nach Art der Moslems schlingen und den 
Koran rezitieren. 

Zu Beginn seiner Pilgerwanderung nach Noakhali und 
Tippera schlug jemand Gandhi vor, er solle die Hindus dazu 
bewegen, in andere Provinzen zu ziehen, aber er lehnte ein 
solches Ansinnen leidenschaftlich ab, denn das kame einem 
Eingestandnis gleich, dafs ein vereinigtes Indien ein Ding 
der Unmoglichkeit sei. AufSerdem war Gandhi immer der 
Meinung gewesen, dafs zwischen Menschen, so verschieden 
sie auch sein mégen, immer die Méglichkeit einer Affinitat 
besteht oder eine solche wenigstens geschaffen werden 
kann. Das war jetzt seine Aufgabe. Liebe Deine Feinde und 
tue Gutes denen, die Dich hassen, sprach Jesus. Und so lebte 
Gandhi und verlangte es auch vor allem von denen, die mit 
ihm sein wollten. Einmal saf er in der Hiitte eines Moslems 
auf dem Boden und sprach tiber die Schonheit der Gewaltlo- 
sigkeit, als jemand ihn wissen liefs, daf der Mann zu seiner 
Rechten schon viele Hindus getoétet hatte. Gandhi lachelte 
ein wenig und sprach weiter. Daraufhin legten’ihm einige 
Moslems ihre tédlichen Waffen zu Fiifsen. Die armeren 
Moslems kamen in Scharen zu seinen taglichen Gebetstref- 
fen, obwohl ihre reichen Glaubensbriider ihnen dafiir harte 
Strafen androhten. Auch den moslemischen Politikern in 
Kalkutta war der Kontakt ihrer Untertanen mit Gandhi ein 
Dorn im Auge. In Narayanpur gewahrte ein Moslem Gandhi 
Unterkunft und Verpflegung. Gandhi dankte ihm in aller 
Offentlichkeit. Diese Art von Gastfreundschaft widerfuhr 
ihm immer 6fter. Tausende Hindus und Moslems kamen zu 
seiner Versammlung am 22. Januar im Dorf Paniala. Er un- 
terbrach die Gebete, um den Moslems Gelegenheit zu ge- 
ben, aus der dichtgedrangten Menge herauszutreten und 
sich zum Gebet nach Mekka zu wenden. In Raipura war 
Gandhi an einem Sonntag Gast bei einem Abendessen, das 
hinduistische Kaufleute fiir zweitausend Personen ein- 
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schlieSlich Kastenhindus, Unberiihrbaren, Moslems und 
Christen gaben. Er war gliicklich. Der moslemische Priester 
nahm ihn in die Moschee mit. Bauern kamen in grofser An- 
zahl zu seiner Hiitte, um sich Trost zu holen und sich auszu- 
sprechen. Er ermahnte die Hindus, sich nicht auf das Militar 
oder die Polizei zu verlassen, sondern nach den Vorschriften 
ihres Herzens zu handeln. »Demokratie und Abhangigkeit 
von Militar und Polizeimacht sind miteinander unverein- 
bar«, erklarte er. In dem Dorf Chandipur erfuhr er, dafs Hin- 
dus, die wahrend der Unruhen geflohen waren, wieder zu- 
ruckkehrten. Das war das Ziel seiner Mission. 

Auf die Zuhorerfrage, warum er einen so weiten Weg auf 
sich genommen habe, statt sich um eine Verstandigung mit 
Jinnah zu bemiihen, die ihm vielleicht diese anstrengende 
Pilgerreise erspart hatte, antwortete er: Ein Fuhrer wird von 
seinen Gefolgsleuten zu dem gemacht, was er ist. Die Men- 
schen miissen mit sich selbst eins sein. Nur dann spiegelt 
sich ihr Wunsch nach nachbarlichem Frieden in ihrem Fiih- 
rer wider. 

Gandhi war nach Noakhali gekommen, um menschliche 
Bande zwischen Hindus und Moslems zu kniipfen, ehe Poli- 
tik und Gesetz eine untiberwindliche Mauer zwischen ih- 
nen errichten konnten. Er hoffte, den Wettlauf zwischen Po- 
litik und Menschlichkeit zu gewinnen. 

Die Skalpelle der politischen Trennung waren schon be- 
reitgelegt. Ende November 1946 lief§ Premierminister Att- 
lee Nehru, Jinnah, Verteidigungsminister Baldev Singh und 
Liaquat Ali Khan in die Downing Street Nr. 10 bitten. Di- 
rekter Anlafs fiir dieses Treffen war die auferordentliche 
Konferenz tuber die indische, verfassunggebende Versamm- 
lung, die am 9. Dezember in New Delhi zusammentreten 
sollte. 

Jinnah hatte wissen lassen, die Moslemliga werde nicht 
an dieser Versammlung teilnehmen, weil der Kongrefi die 
Treffen der Sektionen A, B und C boykottierte, bei denen die 
Verfassungen entworfen werden sollten. Wenn jedoch die 
Moslemliga sich weigerte, an den Verfassungsvorbereitun- 
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gen fiir ein freies Indien teilzunehmen, wie konnte dann 
England sich aus Indien zuriickziehen? An wen wiirde die 
Macht tbergeben werden? Um diese Frage zu klaren, holte 
sich Attlee die indischen Fiihrer an seinen Amtssitz. 

Wahrend seines Aufenthalts in London erklarte Jinnah 6f- 
fentlich, er erwarte, daf Indien in einen Hindu- und einen 
Moslemstaat geteilt werde, und fiigte hinzu, daf§ er Mr. 
Churchills Befiirchtungen »beziiglich der Moéglichkeit ei- 
nes Biirgerkriegs und landesweiten Unruhen« teile. Diese 
Stellungnahme wurde als Warnung verstanden: entweder 
Pakistan oder Biirgerkrieg. Unweigerlich scheiterten also 
die Verhandlungen in Downing Street Nr. 10. 

Nach seiner Rtickkehr nach Indien machte Nehru sich 
auf den langen Weg in das Dorf Srirampur in Noakhali, um 
Gandhi vom Scheitern der Verhandlungen in London zu be- 
richten. Gandhi bestand nichtsdestotrotz darauf, dafs der 
Kongref§ sich aus den Sektionen, die die Verfassung aufset- 
zen sollten, herauszuhalten habe. Er betrachtete sie als Mit- 
tel zur Teilung Indiens. Am 6. Januar 1947 beschlof jedoch 
das All India Congress Committee, entgegen Gandhis Rat- 
schlag, mit 99 gegen 52 Stimmen, an den Sektionsversamm- 
lungen teilzunehmen. Aber diese Bemitihungen, den briti- 
schen Kabinettsplan vom 16. Mai 1946 wieder aufleben zu 
lassen, kamen zu spat und waren aussichtslos. Die Voraus- 
setzungen hatten sich gedndert. Premierminister Attlee 
kiindigte am 20. Februar 1947 im Unterhaus an, England 
wiirde sich »bis spatestens Juni 1948« aus Indien zuriickzie- 
hen. Lord (Admiral Louis) Mountbatten, ein Urenkel von 
K6nigin Viktoria, wiirde Wavells Nachfolger werden. Lord 
Mountbatten sollte der zwanzigste und letzte britische Vi- 
zekonig von Indien sein. 

Attlee sagte nicht, dafi Indien geteilt wiirde, aber die Er- 
eignisse im fernen Indien spitzten sich zusehends zu. Der 
Aufruhr wiitete in der bevdlkerungsreichen Provinz 
Pandschab, der Heimat von Moslems, Sikhs und Hindus. 
Der Pandschab war gewissermafen das »Herzstiick der vor- 
geschlagenen westlichen Halfte Pakistans«. Bengalen, die 
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entsprechende éstliche Halfte, brachte wenig Begeisterung 
und Unterstiitzung fiir den geplanten Staat Pakistan auf. Da 
dort die Moslems in der Mehrheit waren, fiirchteten sie die 
Hindus nicht. Auch waren die Bengal- und die Pandschab- 
Moslems sich gegenseitig so freundlich gesonnen, dafs sie in 
einem eigenen Staat zusammengefaft werden wollten. 
Aber auch im Pandschab fiel Jinnahs Aufruf nach »Aktion« 
auf fruchtbaren Boden und spiilte die letzte Vernunft hin- 
weg. Wie in anderen Provinzen trankte das Blut der Ermor- 
deten den Boden. In der ersten Marzwoche fafste ein Arbeits- 
ausschufS des Kongresses die »Teilung des Pandschab in 
zwei Provinzen« ins Auge, damit der iberwiegend mosle- 
mische Teil vom hauptsachlich nicht-moslemischen Teil 
getrennt wiirde«. Das war eine politische Wasserscheide. 
Einerseits hielt die Resolution den Pandschab-Moslems ei- 
nen Spiegel vors Gesicht und zeigte ihnen, daf} bei einer 
Fortsetzung der Unruhen eine Vivisektion ihrer Provinz 
drohe. Andererseits hatte der Planungsausschufs damit das 
Prinzip der Griindung eines Staates Pakistan akzeptiert. 
Von dieser Entwicklung beunruhigt machte sich Gandhi, 
zumal sich die Lage in Noakhali etwas gebessert hatte, nach 
Westen in Richtung Pandschab auf den Weg. Blutvergiefien 
in Bihar konnte ihn nicht aufhalten. Die Hindus in Bihar 
»hatten in einem Anfall von Wahnsinn vergessen, daf sie 
menschliche Wesen waren«. Er warnte sie eindringlich da- 
vor, die Morde der Moslems an den Hindus im Pandschab 
vergelten zu wollen. Ganz Indien stiinde auf dem Spiel. Er 
drangte Morder, die im Zusammenhang mit dem Gemetzel 
von der Polizei gesucht wurden, sich den Behdrden zu stel- 
len oder mit ihm Kontakt aufzunehmen. Hunderte beher- 
zigten diesen Rat. Eines Tages erhielt der Mahatma ein Te- 
legramm von einem Hindu mit der eindringlichen War- 
nung, er solle die Hindus nicht fiir ihre Taten verurteilen. 
Gandhi las es bei seinem Gebetstreffen vor und beantwor- 
tete es seinen Zuhorern gegentiber: »Ich wiirde meinen An- 
spruch, ein Hindu zu sein, verlieren, wenn ich von meinen 
Briidern begangenes Unrecht unterstiitzte.« Er ersuchte die 
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Hindus, ihren Wirtschaftsboykott gegen die Moslems auf- 
zugeben, aber »nicht ein einziger Hindu stand auf und ver- 
sprach mir das in die Hand... Man brauchte sich deshalb 
auch nicht zu wundern, wenn die Moslems nicht in ihre 
Dorfer zuriickkehren wollten«. Gandhi warnte seine Glau- 
bensbriider, dafs, wenn die Unruhen im Lande nicht aufho- 
ren widen, »Indien den goldenen Apfel der Unabhangig- 
keit leicht verspielen kénnte«. 

Das war die Lage am 22. Marz 1947, als Lord Mountbatten 
in weifer Marineuniform mit seiner Frau Edwina, der Vize- 
konigin, in New Delhi ankam. Ihr Charme und ihr infor- 
melles Auftreten gewannen ihnen in allen Bevélkerungs- 
schichten viele Herzen. Innerhalb von vierundzwanzig 
Stunden lief§ Jinnah vor Mountbatten verlauten, daf 
»furchtbares Ungliick« auf Indien zukame, wenn es kein Pa- 
kistan geben sollte. Vier Tage nach seiner Ankunft lud der 
neue Vizekonig Jinnah und Gandhi zu einer Unterredung 
ein. Gandhi befand sich auf dem Weg nach dem Pandschab 
in Bihar. Mountbatten bot an, ihn durch ein Flugzeug holen 
zu lassen. Aber Gandhi bevorzugte die Fortbewegungsart 
der Millionen. Am Bahnhof von Patna sammelte er, ehe der 
Zug abfuhr, Geld fiir die Harijans. Am 31. Marz sprach er 21/4 
Stunden mit Lord Louis. Diesem ersten Gesprach folgten 
noch bis zum 12. April fiinf weitere, ausgedehnte Unterre- 
dungen. Jinnah hatte in dieser Zeit ebensoviele Gesprache 
mit Mountbatten. Diese zwei Wochen und die zwei folgen- 
den Monate waren die schicksalhaftesten in der neuzeit- 
lichen Geschichte Indiens. Als der ganze traurige Prozefs 
von Indiens Vivisektion vorbei war, erzahlte Mountbatten 
seine Geschichte. 


29 Das Karussell dreht sich 
Am 6. Oktober 1948 sprach Lord Mountbatten vor der Royal 
Empire Society in London und gab seine Version von der 


Entwicklung in Indien wieder. In Indien, begann er, wird 
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Gandhi »nicht mit grofen Staatsmannern wie Roosevelt 
oder Churchill verglichen. Er wird einfach als Mohammed 
oder Christus gesehen«. Bei seinem ersten Zusammentref- 
fen mit Gandhi hatte er ihn gebeten, etwas iiber seine Erfah- 
rungen in Siidafrika zu erzahlen. Er fragte Jinnah tiber seine 
Jugendzeit in London. »Ich wollte einfach mit ihnen reden, 
um sie besser verstehen zu kénnen. Ich wollte mich firs er- 
ste nur mit ihnen treffen und mit ihnen plaudern.« Er er- 
zahlte Gandhi und Jinnah jedem im pers6nlichen Gesprach 
etwas uber seine Vergangenheit. »Als ich dann das Gefthl 
hatte, ich kenne diese beiden Manner, die mir da gegentiber- 
safsen, begann ich das Problem, das es zu bewaltigen gab, zu 
erortern. « 

Mountbattens Auftrag lautete, England bis zum Juni 1948 
aus Indien herauszufiihren. Die gesetzliche Grundlage einer 
solchen Schmdlerung des Empires brauchte natiirlich seine 
Zeit, und deshalb mufite die Losung dieses Problems Ende 
des Jahres 1947 feststehen. Allerdings waren sich er und 
seine Berater von Anfang an dariiber einig, dafs dieser Zeit- 
plan zu langfristig war. Die Ereignisse tberschlugen sich. 
Das Problem hatte, erklarte Mountbatten, mit Jinnahs >Di- 
rekt Action Day: am 16. August 1946 begonnen, auf friedli- 
chem Wege nicht mehr lésbar zu sein. Auf die Ausschrei- 
tungen der Moslems folgten das Massaker an den Hindus in 
Noakhali und die Vergeltungsanschlage der Hindus in Bi- 
har. Danach massakrierten die Moslems die Sikhs in Rawal- 
pindi (im Pandschab), und diesem Brudermord folgte der 
Aufruhr in der North-West-Frontier-Provinz. 

»Als ich dort ankam«, berichtete Mountbatten seinen 
Zuhorern, »gab es keine Méglichkeit mehr, den Biirgerkrieg 
zu stoppen.« 

»Personlich war ich davon iiberzeugt, daf& die beste Lé- 
sung fiir das Land nach wie vor ein vereinigtes Indien gewe- 
sen ware«, nach dem Plan vom 16. Mai 1946, raumte 
Mountbatten ein, aber das setzte Zusammenarbeit der bei- 
den Parteien voraus. » Mr. Jinnah«, fuhr Mountbatten in sei- 
ner Berichterstattung fort, »hatte jedoch von Anfang an kei- 
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nen Zweifel daran gelassen, dafs er, solange er lebte, niemals 
ein vereinigtes Indien akzeptieren wiirde. Er verlangte die 
Teilung, er bestand auf Pakistan. Der Kongrefi dagegen pla- 
dierte fiir ein ungeteiltes Land, aber die Kongrefsfiihrer woll- 
ten lieber eine Teilung in Kauf nehmen als einen Biirger- 
krieg riskieren.« 

Mountbatten »war davon tiberzeugt, dafs die Moslemliga 
vor einer gewaltsamen Durchsetzung ihres erklarten Ziels 
nicht zurtickschrecken wiirde«. 

Der Kongref§ jedoch wiirde sich weigern, grofe, nicht- 
moslemische Gebiete fiir die Griindung des neuen Staates 
Pakistan abzutreten. Das bedeutet automatisch eine Tei- 
lung der Provinzen Pandschab und Bengalen, damit keine 
nicht-moslemischen Gebiete dem moslemischen Pakistan 
zufallen. »Als ich Mr. Jinnah sagte, dafs ich seine (des Kon- 
gresses) vorlaufige Zustimmung zur Teilung hatte, war er 
ubergliicklich. Aber als ich ihm dann auch sagen mufte, 
dafi dies zwangslaufig die Teilung des Pandschab und Ben- 
galens zur Folge hatte, hdrte er das mit Entsetzen. Er hatte 
die massivsten Argumente parat, warum diese Gebiete 
nicht geteilt werden sollten. Da waren zum Beispiel die na- 
tionalen Eigenheiten, auf die sich eine Teilung katastrophal 
auswirken wiirde. Ich hielt dagegen, dafs man dieselben 
Uberlegungen auch bei der Teilung des ganzen Landes an- 
stellen miifte. Diese Argumentation gefiel ihm nicht und er 
begann mir darzulegen, warum die von ihm geforderte Tei- 
lung eine Notwendigkeit sei. Und so ging es immer wieder 
wie bei einem Karussell rundherum, bis er schlieflich ein- 
sah, daf} er entweder ein vereinigtes Indien mit einem unge- 
teilten Pandschab und einem ungeteilten Bengalen haben 
k6nnte oder aber ein geteiltes Indien mit einem geteilten 
Pandschab und einem geteilten Bengalen. SchliefS lich ak- 
zeptierte er die letztere Moglichkeit.« 

Also beschlof§ man, Indien zu teilen, ein Land von 400 
Millionen Menschen. Gandhi war nie damit einverstanden. 
Er hoffte sogar, diese Entscheidung einmal riickgangig ma- 
chen zu konnen. 


223 


30 Die Geburt zweier Staaten 


»Mr. Gandhi«, sagte Lord Mountbatten zum Mahatma in ei- 
nem ihrer sechs gemeinsamen Gesprache, »heute ist der 
KongrefS auf meiner Seite.« 

» Aber Indien«, entgegnete Gandhi, ist auf meiner Seite.« 

Als er Professor Nirmal Kumar Bose diesen Disput wie- 
dererzahlte, bezeichnete Gandhi Mountbattens Behaup- 
tung als »kiihn«, aber sie entsprach der Wahrheit und ist der 
Schliissel zur Teilung Indiens, wohingegen Gandhis Fest- 
stellung eher eine Hoffnung war. Wenn Indien tatsachlich 
auf Gandhis Seite gewesen ware, ware eine Teilung des Lan- 
des nie zustande gekommen. 

Die Kongref$mitglieder erlebten eine qualende, schmerz- 
liche Zeit im Kabinett Nehrus, da ihre moslemischen Kolle- 
gen jede Gelegenheit nutzten und alle Tricks anwendeten, 
die Regierungsarbeit zu verhindern. Ermiidet vom Kampf 
gegen diese unverhohlene St6rung ihrer Arbeit waren die 
Kabinettsmitglieder allmahlich so miirbe geworden, daf 
man um des lieben Friedens willen bereit war, den moslemi- 
schen Forderungen nachzugeben. Nehru fafste dieses Ge- 
fiihl in Worte, als er am 21. April 1947 sagte: »Die Moslem- 
liga kann ihr Pakistan haben, wenn sie will, aber unter der 
Bedingung, daf} Teile Indiens, die sich gegen eine Zugeh6- 
rigkeit zu diesem Staat weigern, auch diesem nicht zufal- 
len.« 

Diese widerstrebende Zustimmung zu einem kleineren, 
dem heutigen Pakistan, fiir dessen Griindung Assam, Ben- 
galen und das Pandschab geteilt wurden, war das Ergebnis 
einer Unterschatzung des Ungliicks, das eine solche Tei- 
lung mit sich bringen wiirde. In New York erklarte Premier- 
minister Nehru am 16. Oktober 1949, er hatte bis zum bitte- 
ren Ende gegen die Griindung Pakistans gekampft, wenn da- 
mals schon die schlimmen Folgen dieses Akts politischer 
Kurzsichtigkeit zu erahnen gewesen waren. Die Teilung In- 
diens kostete hunderttausenden Indern das Leben und 
machte fiinfzehn Millionen zu Fliichtlingen. Die brachte 
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den Krieg in Kashmir, riesige wirtschaftliche Verluste fiir 
alle Teile des indischen Subkontinents und eine fortdau- 
ernde religids-nationalistische Bitterkeit mit katastropha- 
len Auswirkungen. Ob Gandhi diese diisteren Folgen intui- 
tiv vorausahnte oder nicht, spielt keine Rolle. Er beurteilte 
und verwarf die Teilung nicht nach ihren méglichen Folgen, 
sondern verurteilte sie ihrem Wesen nach als Grundiibel. 
Das verlieh ihm die Kraft zu kampfen, wohingegen die jiin- 
geren Fuhrer »miide und kurzsichtig« waren, wie es einer 
von Gandhis Ashram-Jiingern ausdriickte. 

Nehru stimmte der Teilung zu, weil er fiirchtete, ein 
Kampf fiir die Einheit des Landes k6nnte das hohere Ziel der 
Unabhangigkeit auf unvorhersehbar lange Zeit hinausz6- 
gern. Viele Kongref{mitglieder hatten schon Macht und Re- 
gierungsamter gewittert, und man hatte keine Lust, diese 
Aussichten einem Kampf um die Einheit Indiens zu opfern. 
Auf§erdem war ja offen, wie so ein Kampf enden wiirde. 
Gandhi machte ein Gefangnisaufenthalt nichts aus. Er fand 
dabei sogar Ruhe und Erholung, wie er selbst einmal sagte. 
Nicht so fiir andere. »Mein Gefangnisaufenthalt war dies- 
mal eine noch grofere Qual fiir mich als das friihere Mal«, 
schrieb Nehru am 13. August 1934 an Gandhi. Diese Qual 
wurde wahrend seiner nachsten Haftzeit vom 9. August 
1942 bis zum 14. Juli 1945 noch schlimmer, insbesondere 
weil er wegen einer Sache eingesperrt war, die er im Grunde 
gar nicht befiirwortete. Jinnahs angedrohter Burgerkrieg 
hatte seine blutigen Schatten in Form von immer wieder 
aufflackernden Unruhen vorausgeworfen, und den Englan- 
dern stand so kurz nach dem Zweiten Weltkrieg bei Gott 
nicht der Sinn nach Kampf, auch nicht gegen die Moslems 
in Indien. Mountbatten stellte die Teilung als unvermeid- 
bar hin und die Unabhangigkeit als ein so hohes Ziel, fiir das 
man gewisse Unannehmlichkeiten wohl in Kauf nehmen 
mite. Mountbatten bot dem Kongref die ersehnte Macht 
an. Da half auch Gandhis Einwand nichts, es ware glatte 
»Blasphemie«, das Land auseinanderzureifien. Aber er 
wufte auch, daf er hier kapitulieren miisse. Als er zu 
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Mountbatten sagte: »Aber Indien ist auf meiner Seite!«, 
hatte man ihn nicht beim Wort nehmen diirfen. Ihm war 
klar, da die Biirde des Beweises auf ihm lag. 

Er verlief§ deshalb Delhi unmittelbar nach seinen Gespra- 
chen mit dem Vizekonig und kehrte nach Bihar zuriick. 
Dort war es im April tropisch heif$, und seine Arbeit nahm 
ihn entsprechend mit. Aber er achtete nicht auf die Strapa- 
zen. Friede in Bihar wiirde die Unruhen in Kalkutta und den 
anderen Krisenherden >aufldsen:. Seine Mutter, die nie 
Schulen besucht hatte, pflegte ihm, wie er sich jetzt wieder 
erinnerte, zu sagen, das Atom reflektiere das Universum. 
Wenn jeder sich um seine unmittelbare Umgebung kiim- 
mern wiirde, sahe es auf der Welt viel besser aus. General 
Shah Nawaz, ein Moslem, den Gandhi in Bihar zuriickgelas- 
sen hatte, als er nach Delhi gerufen wurde, berichtete, die 
Moslems kehrten wieder in die Dorfer, die sie verlassen hat- 
ten, zurtick... und Gandhi war wieder einmal gliicklich. 

Da erreichte Gandhi ein Telegramm Nehrus, er solle in 
die Bundeshauptstadt kommen. Der Arbeitsausschuf des 
Kongresses war zusammengetreten, um eine Entscheidung 
von historischer Bedeutung zu treffen: Sollte Pakistan nun 
gebilligt werden oder nicht. Gandhi legte die fiinfhundert 
Meilen bis New Delhi wieder einmal in der stickigen Luft 
eines Zuges zuriick. 

Nehru war fiir die Annahme als einzigen Ausweg aus ei- 
nem unertraglichen Zustand. Vallabhbhai Patel schwankte 
noch. Er war dafiir, es auf Jinnahs Birgerkriegsdrohung an- 
kommen zu lassen und die momentanen Tumulte gewalt- 
sam zu unterdriicken. Aber auch er lief sich schlieflich 
umstimmen. Zweieinhalb Jahre spater erklarte er, er habe 
»der Teilung als letzte Rettung zugestimmt, als wir ein Sta- 
dium erreicht hatten, in dem Gefahr fiir uns bestand, alles 
zu verlieren«. Als Alternative schien sich nur Pakistan oder 
eine Fortsetzung der Regierung durch die Briten anzubieten. 

Gandhi machte aus seiner Betriibnis iiber den Kongref- 
entscheid Kein Hehl. »Der Kongref«, verkiindete er traurig 
bei einem Gebetstreffen in der Unberiihrbaren-Kolonie in 
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New Delhi am 7. Marz, »hat Pakistan akzeptiert und ist be- 
reit, dafiir einen Teil des Pandschab und Bengalens zu op- 
fern. Ich lehne diese Teilung ab, wie ich das schon immer ge- 
tan habe. Aber was kann ich tun? Das einzige, das in meinen 
Kraften steht, ist, mich von einem solchen Vorhaben zu di- 
stanzieren. Niemand aufer Gott kann mich zwingen, dies 
gutzuheifSen.« Und Gott scheint Gandhi nichts anderes ge- 
sagt zu haben. 

Dann traf Gandhi mit Mountbatten zu einer wichtigen 
Unterredung zusammen. Die Briten, so riet er, sollten In- 
dien mit ihren Truppen verlassen und »das Risiko auf sich 
nehmen, daf} Indien dem Chaos oder der Anarchie verfalle«. 
Oberflachlich betrachtet, hért sich dieser Vorschlag ziem- 
lich unsinnig an, in Wirklichkeit steckt aber eine sehr kluge 
Uberlegung dahinter. Die Englander konnten offensichtlich 
Indien nicht ohne Regierung zuriicklassen. Gandhi schlug 
Mountbatten vor, dafs dies ja ohne weiteres auch eine Kon- 
grefsregierung sein kénnte. Wirde sich dann der Kongrefs 
aus dem vorlaufigen Kabinett zuriickziehen, ware der Fall 
eingetreten, dafs eine Moslemminderheit tiber eine Hindu- 
mehrheit regieren mufste, was wiederum nicht moglich 
ware, weil die Moslemliga nicht gegen eine Kongrefopposi- 
tion regieren konne. 

Es war fiir England unméglich, glaubte Gandhi, gegen 
eine Mehrheit anzukampfen, um eine Minderheit zu be- 
schwichtigen. Wenn also der Kongref} den Staat Pakistan 
nicht billigte, wiirde England ihn nicht griinden, und wenn 
England ihn nicht griindete, dann gabe es kein Pakistan. 

Diese Strategie hatte aber vorausgesetzt, daf} die Briten 
bereit gewesen waren, Jinnahs angekiindigte Revolte mit 
Waffengewalt zu verhindern, was England so kurz nach dem 
Krieg nicht wollte. Wiirde sich aber England ohne vorherige 
Klarung der Situation aus dem Land zuriickziehen, miifte 
der Kongref ganz auf sich gestellt gegen die Moslemliga an- 
gehen, was er zu tun nicht geneigt war. 

Nachdem ihm diese tragische Wahrheit zum Bewuftsein 
gekommen war, eilte Gandhi quer durch den Kontinent 
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nach Kalkutta. Einen Staat Pakistan konnte es erst geben, 
wenn Bengalen dem chirurgischen Eingriff zustimmte, der 
seine Muskeln von seinen Knochen, sein Herz von seinem 
Gehirn, seinen Osten von seinem Westen trennen wiirde. 
»Wenn an der Spitze alles schiefgeht«, fragte Gandhi sein 
Publikum in Kalkutta, »kann das Gute in dem Menschen, 
der ganz unten steht, sich gegen diesen schlechten Einfluf 
behaupten?« Das war seine verzweifelte Hoffnung. Benga- 
len hatte eine Sprache, eine Kultur, eine Geschichte des Wi- 
derstandes gegen die Teilung durch die Briten zu Beginn des 
Jahrhunderts. Wiirde es Jinnah jetzt nicht ablehnen? 

Nach sechs Tagen ununterbrochener Arbeit in Kalkutta 
reiste er nach Bihar. Trotz der morderischen Hitze besuchte 
er viele Dérfer. Sein Refrain war immer derselbe: » Wenn die 
Hindus Bniiderlichkeitssinn zeigten, ware das gut fiir Bihar, 
gut fiir Indien und gut fiir die Welt.« 

»Er ziindet die Kerze an beiden Enden an<, berichtet Sus- 
hila Nayyar, seine Arztin. Er versuchte immer noch, die 
Teilung aufzuhalten. Wenn ihm diese Bemtihungen das Le- 
ben kosteten, was machte das schon aus. »In dem Indien, 
das sich hier formiert, gibt es fiir mich keinen Platz«, sagte 
er mit bewegter Stimme. »Ich habe die Hoffnung aufgege- 
ben, hundertfiinfundzwanzig Jahre alt zu werden. Vielleicht 
habe ich noch ein oder zwei Jahre. « 

In der Zwischenzeit hatte sich die britische Regierung 
entschieden: England wiirde die Teilung akzeptieren, wenn 
Bengalen und der Pandschab bereit waren, in zwei Teile ge- 
teilt zu werden. »Ich bin natiirlich ebenso gegen die Teilung 
der Provinzen wie gegen die Teilung Indiens selbst«, er- 
klarte Mountbatten in einer Rundfunkansprache in New 
Delhi. Dariiber hinaus, sagte er, wiirde sein Plan » Verhand- 
lungen zwischen den einzelnen Gemeinden fiir ein verein- 
tes Indien nicht ausschliefen«. 

Aus London telegrafierte Herbert L. Matthews an die New 
York Times: »Mr. Gandhi ist ein echtes Problem. Wenn er 
sich namlich zu einem Fasten bis zum Tode entschliefSen 
sollte, dann kénnte das den ganzen Plan zunichte machen. « 
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Am 15. Juni 1947 billigte das All India Congress Commit- 
tee den Plan mit 153 zu 29 Stimmen bei einigen Enthaltun- 
gen. Der Kongref} hatte Gandhi im Stich gelassen. Der Kon- 
grefiprdsident J. B. Kripalani erklarte in einer aufrichtigen 
Rede, warum. »Ich war dabei«, sagte er, »als sich Frauen und 
Kinder, alles in allem 107 Menschen, in einen Brunnen stiirz- 
ten, um ihre Ehre zu retten. An einem anderen Ort, einer Ge- 
betsstatte, wurden 50 junge Frauen aus demselben Grund 
von ihren Mannern getétet... Diese schrecklichen Erleb- 
nisse haben zweifelsfrei meine Haltung zu der Frage beein- 
flu&t, die sich uns beziiglich der Teilung gestellt hat. Einige 
Mitglieder haben uns vorgeworfen, dafs wir diese Entschei- 
dung aus Angst getroffen haben. Ich gebe das zu, abernichtin 
dem Sinn, in dem der Vorwurf gemacht wurde. Wir fiirchten 
uns nicht, weil Menschenleben zu beklagen sind, Witwen 
wehklagen, Waisen weinen oder viele Hauser niederge- 
brannt wurden. Wir fiirchten uns, weil wir, wenn wir weiter- 
hin Vergeltungsmaf{nahmen und Unwiirdigkeiten auf uns 
haufen, langsam, aber sicher in den Zustand des Kannibalis- 
mus oder in einen noch schlimmeren abgleiten...« 

»Ich kenne Gandhi seit nunmehr dreifsig Jahren«, fuhr 
Kripalani fort. »Ich war in Champaran bei ihm. Ich war ihm 
immer treu ergeben... Selbst wenn ich durch intensives 
Nachdenken zu einer anderen Meinung gekommen bin als 
er, habe ich seinem politischen Instinkt mehr vertraut. 
Auch heute habe ich das Gefiihl, dafi er mit seiner aufersten 
Furchtlosigkeit recht hat und ich im Unrecht bin.« Viele, 
die gegen Gandhi gestimmt hatten, dachten wahrscheinlich 
genauso. »Warum bin ich dann nicht auf seiner Seite?« 
fragte Kripalani. Warum folgte er Gandhi nicht, wenn er 
schon glaubte, daf§ Gandhi recht hatte. »Weil«, gab er sich 
selbst die Antwort, »er noch keinen Weg gefunden hat, das 
Problem auf Massenbasis zu lésen.« Das Land reagierte 
nicht auf Gandhis Bitten nach Frieden und Briiderlichkeit. 

Deshalb fastete Gandhi auch nicht. Ein Fasten bis zum 
Tode hatte den Kongref} davon abhalten konnen, einer Tei- 
lung zuzustimmen. Aber was ware dann gewesen? Der glei- 
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che Kongref, den er selbst dazu bestimmt hatte, tiber Indien 
zu herrschen, ware an dieser Frage zerbrochen. Aber er hatte 
es trotzdem getan, wenn das Volk auf seiner Seite gewesen 
ware. »Wenn nur das nicht-moslemische Indien auf meiner 
Seite ware«, versicherte er, »wiifte ich, wie man die vorge- 
schlagene Teilung vermeiden kénnte.« Aber das nicht-mos- 
lemische Indien hatte ihn verlassen. »Ich bin nicht damit 
einverstanden, was meine engsten Freunde getan haben 
oder noch tun«, kritisierte er. 

Zweiunddreifiig Jahre Arbeit »sind zu einem unrihm- 
lichen Ende gekommen«. Man braucht viel Mut, diese Tat- 
sache sich selbst und 6ffentlich einzugestehen. Es bedurfte 
noch mehr Mut, in den Ruinen einer lebenslangen Arbeit 
weiterzuarbeiten. Gandhi erhob sich damit zu hdchsten 
Hohen. 


31 Gandhi hackt seinen Garten 


Mahatma Gandhi konnte die Teilung Indiens nicht verhin- 
dern, weil religidse Separationen starker waren als nationa- 
listischer Zusammenhalt. Demagogen appellierten erfolg- 
reicher an die Geftihle, die Hindus von den Moslems trenn- 
ten, als Gandhi, Nehru und andere es konnten mit ihren Ap- 
pellen an die Interessen, die dem Volk einen gemeinsamen 
Boden geben sollten. Die Kristalle des indischen Nationalis- 
mus waren noch nicht fest genug zusammengeschmolzen, 
um der Axt der Religion Widerstand bieten zu kénnen. Eng- 
land gewahrte Indien Unabhangigkeit, ehe Indien zu einer 
einzigen Nation zusammengewachsen war. Deshalb wur- 
den zwei Nationen daraus. Die eine, Pakistan, war eine reli- 
gidse Gemeinschaft, die sich bemiihte, eine Nation zu wer- 
den, die andere, die indische Republik, war schon fast eine 
Nation, wurde jedoch vom Isolationismus der Provinzen, 
von sprachlichen Unterschieden und religidsen Aversionen 
untereinander geschiittelt. Gandhi war eigentlich der Vater 
einer noch ungeborenen Nation. 
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Wie alle menschlichen Wesen muf auch Gandhi danach 
beurteilt werden, was er wollte. Er wollte eine ungeteilte 
Nation, von grofen Menschen gefiihrt und bewohnt, frei 
und furchtlos in einer ahnlich gestalteten Welt. Weniger als 
das war er nicht bereit zu akzeptieren. Im letzten Jahr seines 
Lebens mufs man deshalb Gandhi auch daran messen, was 
er nicht wollte. Nie war es sein Ziel gewesen, die Englander 
zu vertreiben und die englische Regierung durch eine indi- 
sche zu ersetzen. Eine Unabhangigkeit, bei der Religion das 
ausl6sende Moment fiir Haf§ und Machtgier ist und die vom 
vergossenen Blut trieft, entsprach nicht seinen Vorstellun- 
gen. Er besafs die Starke und die Grofe, sie zuriickzuweisen, 
das ist die wirkliche Dimension seiner Grofe. Indien erhielt 
seine Unabhdngigkeit am 15. August 1947, aber Gandhi gab 
kund, er »k6nne nicht an den Feierlichkeiten teilnehmen«. 
Er war in Kalkutta, wo neue Unruhen ausgebrochen waren. 
Man lud ihn in die Hauptstadt zu den offiziellen Feierlich- 
keiten ein. Aber er lehnte ab und war auch nicht bereit, eine 
Botschaft an die Nation zu richten. Er fastete und betete den 
ganzen Tag. »Es gibt innere Storungen«, schrieb er am nach- 
sten Tag an Rajkumari Amrit Kaur. 

»Ist mit mir etwas nicht in Ordnung«, fragte er, »oder ge- 
hen die Dinge einen falschen Gang? Ich bin weit entfernt 
von einem Zustand des Gleichmuts.« Sein Freisein nach 
dem Vorbild der Gita war gestort. Doch gab er die Hoffnung 
nie auf. »Keine Sache, die in sich gerecht ist, kann je als ver- 
loren gelten.« 

Am 29. August schrieb er einen weiteren Brief an Rajku- 
mari: »Die Menschheit ist ein Ozean. Wenn ein paar Trop- 
fen des Ozeans schmutzig sind, ist deshalb noch nicht der 
ganze Ozean schmutzig.« Er behielt seinen Glauben an die 
Menschheit und an sich selbst. »Ich bin ein geborener 
Kampfer, der ein Scheitern nicht kennt«, versicherte er auf 
einem Gebetstreffen in Kalkutta. Die Teilung war eine Tat- 
sache, aber »es ist immer durch korrektes Verhalten mog- 
lich, ein Ubel kleiner zu machen, manchmal gelingt es so- 
gar, das Ubel in Gutes zu verwandeln.« 


231 


Er suchte auch in seinem Innern. »Ich taste im Dunkeln<, 
gestand er. Er war voll von »suchenden Fragen«. An Kurshed 
Maoroji schrieb er: »Ich méchte Ihr Gebet nachsprechen, 
daf ich den Frieden erreiche und zu mir selbst finde. Das ist 
eine schwierige Aufgabe, aber ich werde nicht nachgeben. O 
Gott, fiihre uns vom Dunkel ans Licht.« Er naherte sich sei- 
nem achtundsiebzigsten Geburtstag. Vieles von der Welt, 
die er aufgebaut hatte, lag jetzt in Trimmern. Und doch 
machte er Zukunftsplane. 

Der heilige Franz von Assisi hackte gerade seinen Garten, 
als ihn jemand fragte, was er tun wiirde, wenn er erfihre, 
dafS er am gleichen Tag noch vor Sonnenuntergang sterben 
mite. »Ich wiirde meinen Garten fertig hacken«, antwor- 
tete er. Gandhi fuhr ebenfalls fort, seinen Garten zu hacken. 


32 Liebe im Sturm 


Gandhis Gegenwart in Kalkutta im August 1947 beruhigte 
den Sturm zwischen den Religionen, und die Zeitungen 
zollten dem Magier im Lendentuch ihren Tribut. Aber die 
Zweiteilung Bengalens, die sowohl auf Kosten der Hindus 
wie auch auf Kosten der Moslems ging, lief Zorn und Wut 
wieder aufflammen. Diese Teilung warf mehr Probleme auf, 
als sie loste. Gegen Ende des Monats schwappte das Meer 
des Hasses genau dort tiber, wo Gandhi wohnte. Er war am 
Abend des 31. August gerade zu Bett gegangen, als ein ziigel- 
loser Hindu-Mob mit lautem Gebriill in sein Haus eindrang. 
Sie brachten den Leichnam eines Hindu mit, der angeblich 
von Moslems erstochen worden war. Die rasende Menge 
schlug Fensterscheiben mit Fausten und Steinen kaputt und 
trat die Tuiren ein. Gandhi stand auf, um sie zu beruhigen. 
»Ich begann mit ihnen zu schreien«, schrieb er am nachsten 
Tag in einem Brief an Vallabhbhai Patel, »aber wer wollte 
schon zuh6ren?« Moslems bildeten einen Kreis, um ihn mit 
ihren K6rpern zu schtitzen. Irgendwer aus der Menge 
schleuderte einen Ziegelstein nach ihm. Er traf einen Mos- 
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lem, der genau neben ihm stand. Ein ebenfalls geschleuder- 
ter Prigel verfehlte den Kopf des Mahatma nur um wenige 
Zentimeter. Die Meute war aufer Rand und Band. Schlief- 
lich kam die Polizei. Der Polizeioffizier bat Gandhi instan- 
dig, sich in sein Zimmer zuriickzuziehen. Draufen zer- 
streuten die Polizisten die Menge mit Tranengas. 

Gandhi beschlof zu fasten. In einer Erklarung vom 1. Sep- 
tember an die Presse lief} er wissen: » Sich vor eine briillende 
Menge zu stellen, hat nicht immer Erfolg. Letzte Nacht je- 
denfalls war ich hilflos. Was mein Wort nicht erreichen 
kann, wird vielleicht mein Fasten erreichen. Es wird viel- 
leicht die Herzen der zerstrittenen Parteien im Pandschab 
und in Kalkutta bewegen. Deshalb beginne ich heute ab 8 
Uhr 15 abends zu fasten und hore nur auf, wenn Vernunft in 
Kalkutta wieder die Oberhand gewinnt.« Es war ein Fasten 
bis zum Tod. , 

Am 2. September begannen die Massen in Gandhis Haus 
zu strOmen. Sie wollten alles tun, um das Leben des Ma- 
hatma zu retten, verkiindeten sie. Das war der falsche Weg, 
erklarte er. Sein Fasten war dazu gedacht, »Gewissen aufzu- 
ritteln und geistige Tragheit zu beseitigen«. Ihn zu retten 
kam erst an zweiter Stelle. Bekannte Moslems klopften an 
seine Tiir, und auch ein Beauftragter der pakistanischen 
Seamen’s Union kam und man versicherte ihm, alles fiir die 
VersOhnung der beiden Religionsgemeinschaften zu tun. 
Am 4. September gab die Stadtverwaltung bekannt, dafs seit 
vierundzwanzig Stunden kein Vorfall mehr gemeldet wor- 
den sei. Fiinfhundert Polizisten einschliefslich der briti- 
schen Polizeioffiziere hatten wahrend ihrer Dienstzeit ein 
eintagiges Solidaritatsfasten begonnen. Grobschlachtige 
Verbrecher und Anfiihrer von Gaunerbanden kamen zu 
Gandhi und weinten beim Anblick seines dahinschwinden- 
den Korpers. Sie versprachen, nicht mehr zu rauben und zu 
pliindern. Hinduistische, moslemische und christliche Ab- 
ordnungen von Handler- und Handwerksziinften legten vor 
ihm Geliibde ab, daf es in Kalkutta zu keinen weiteren Un- 
ruhen mehr kommen wiirde. 
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Er glaubte ihnen, doch diesmal wollte er es schriftlich ha- 
ben. Bevor sie unterzeichneten, wies er sie darauf hin, dafs er 
ein »unwiderrufliches Fasten« beginne, das unweigerlich zu 
seinem Tode fiihren wiirde, wenn sie ihr Versprechen nicht 
hielten. Sie zogen sich zur Beratung zurtick, kamen dann 
wieder und unterschrieben die Erklarung. Darauf hin brach 
er sein dreiundsiebzigstiindiges Fasten ab. 

Von diesem Tag an, wahrend der vielen Monate, in denen 
der Pandschab und andere Provinzen von religids motivier- 
ten Massakern erschiittert wurden, blieben Kalkutta und 
die moslemischen und hinduistischen Teile des zweigeteil- 
ten Bengalen ruhig. Bengalen hielt sein Wort. 

Am 7. September reiste Gandhi von Kalkutta in den 
Pandschab ab. Ein anderer Teil seines Gartens mufte ge- 
hackt werden. Auf dem Weg dorthin hielt der Zug in Delhi, 
wo Sardar Patel, die Gesundheitsministerin Rajkumari Am- 
rit Kaur und verschiedene andere Personlichkeiten ihn mit 
der duisteren Nachricht erwarteten, daf} jetzt auch in Delhi 
Unruhen ausgebrochen seien. Der Mahatma verliefs den 
Zug, wurde aber von seinen Freunden darauf aufmerksam 
gemacht, dafs er im Unberiihrbarenviertel nicht sicher ware, 
weil diese Gegend haufig von pliindernden Banden heimge- 
sucht wurde. Deshalb schlug er sein Lager im »luxuridsen 
Birla Haus«, wie er es nannte, auf. 

Die Versorgung mit lebensnotwendigen Dingen in New 
und Old Delhi war durch die Unruhen unterbrochen. Es gab 
kein Gemiise, keine Milch und kein frisches Obst. Man 
glaubte sich in »einer Stadt der Toten«. Hindu- und Sikh- 
Flichtlinge aus dem Pandschab strémten zu Tausenden 
nach Delhi und berichteten authentisch oder iibertrieben 
von moslemischen Greueltaten. Das wiederum lief bei den 
Hindus in Delhi den Ruf nach Rache an den Moslems laut 
werden, und die Fliichtlinge stimmten begeistert in diesen 
Totengesang ein. Morderbanden zogen durch die Strafen, 
und kein Mensch konnte mehr seines Lebens sicher sein. 

In Okla, einem Ort vierzehn Meilen vor der Stadt, in ei- 
nem Gebiet, in dem moslemische Tradition hochgehalten 
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wurde und das reich an Ruinen von alten Mogulenstatten 
und Moscheen war, stand die Jamia Millia Islamia. Das war 
eine moslemische Grund- und Oberschule, der ein Freund 
Gandhis, Dr. Zakir Hussain, ein imposanter, bartiger Ge- 
lehrter mit einem edlen Herzen und einem edlen Kopf, vor- 
stand. Seit August 1947 war diese Schule standig von wii- 
tenden Sikh- und Hindu-Fliichtlingen und Bauern aus der 
Umgebung bedroht, denen alles Moslemische, ob Mensch 
oder Haus, verhaf$t war. In der Nacht standen Lehrer und 
Studenten Wache, da man stiindlich mit einem Angriff 
rechnete. Von der Schule aus konnte man sehen, wie rund 
herum moslemische Hauser, ja ganze Dorfer in Flammen 
aufgingen. In der Nahe flieft die Dschamna vorbei. Nacht 
fiir Nacht hérte man schreiende Moslems in den Fluf sprin- 
gen, um ihren Verfolgern zu entgehen. Dann horte man, wie 
auch die Meuchelméorder ins Wasser sprangen. Die ungliick- 
seligen Opfer wurden entweder ertrankt oderein kurzer, er- 
stickter Schrei zeigte an, dafs wieder ein Dolchstof ins Herz 
getroffen hatte. Immer enger zog sich der Ring der Gewalt 
um die Schule. In einer dunklen Nacht fuhr ein Taxi vor der 
Jamia Millia vor. Jawaharlal Nehru stieg aus. Mit dem fiir 
ihn charakteristischen Mut hatte er sich entschlossen, 
durch den Sperrgiirtel der Meuchelmorder zu der bedrohten 
Schule zu fahren und iiber Nacht zum Schutz bei Dr. Zakir 
Hussain zu bleiben. Als Gandhi von der Situation in der 
Schule horte, fuhr er ebenfalls mit einem Wagen hinaus, un- 
terhielt sich eine Stunde mit Dr. Zakir Hussain und sprach 
vor der Schiilerschaft. Seine Gegenwart heiligte den Ort. 
Nach diesem Besuch war und blieb die Schule sicher vor 
Uberfallen. 

Auf dem Weg zuriick zum Birla Haus besuchte Gandhi 
mehrere Fliichtlingslager. Man riet ihm dringend zu einer 
bewaffneten Leibwache. Hindus und Sikhs, die blind vor 
Schmerz tiber den Tod und den Verlust ihrer Liebsten wa- 
ren, kénnten sich in ihrer Wut wegen seiner Moslemfreund- 
lichkeit auf ihn stiirzen. Gandhi entwickelte in dieser pre- 
karen Situation ungeheure Energien und unternahm mehr- 
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mals taglich Rundginge durch die unruhigen Fliichtlingsla- 
ger nahe der Stadt. Am 20. September regnete es. »Ich denke 
an die armen Fliichtlinge hier und im Pandschab (gemeint 
war der dstliche, zur indischen Republik gehorende Landes- 
teil) und auch an die im westlichen Pandschab (Pakistan), 
heute, da es so fiirchterlich regnet. Ich habe gehért, dafs ein 
fast 60 Meilen langer Konvoi sich vom westlichen Pand- 
schab aus auf die Union zubewegt. Mir wird schwindlig, 
wenn ich daran denke. So etwas hat es in der ganzen Weltge- 
schichte noch nicht gegeben, und ich senke schamvoll den 
Kopf, dafS dies in unserem Land moglich ist.« Gandhi tiber- 
trieb nicht. Der 57 Meilen lange Konvoi war nicht der ein- 
zige. Fiinfzehn Millionen Menschen flohen in ihrer Not. Fiir 
viele endete die Flucht mit Krankheit oder Tod. Aus dem pa- 
kistanischen Teil des Pandschab strémten Millionen Hin- 
dus in die rettende Republik. Hindus und Sikhs flohen vor 
den Messern und den Kniippeln der Moslems nach Osten. 
Aber auch in umgekehrter Richtung bewegten sich Trecks 
von Millionen von Moslem-Flichtlingen, die Angst hatten, 
in ihrer angestammten Heimat den Tod zu finden. Die Kon- 
vois waren disorganisiert, und man hatte den Eindruck, daf 
die Leute in panischer Flucht aufgebrochen waren. Sie zo- 
gen so schnell sie konnten in Richtung Pakistan, denn die 
wenigen miiden Polizisten und deren freiwillige Helfer 
schienen ihnen kein Schutz vor den aufgebrachten Hindus 
zu sein. Ganze Familien gingen wochenlang auf staubigen 
Straf{en. Frauen trugen die Kinder, und Manner schleppten 
die Schwachen und Lahmen in Korben, die Alten auf ihren 
Schultern. 

Die Kranken und die, die sich selbst nicht mehr fortbewe- 
gen konnten, legte man an den Straf{enrand zum Sterben. 
Cholera, Pocken und andere Seuchen geifelten die fliich- 
tenden Massen. Leichen saumten die Strafen, und in der 
Luft zogen die Geier ihre Kreise. Manchmal trafen auch 
Zwei in entgegengesetzter Richtung ziehende Konvois auf- 
einander, und trotz Erschépfung und Polizeischutz kam es 
sofort wieder zu sinnlosen Untaten. Der Pandschab, die 
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Kornkammer Indiens, lag darnieder. Das kostbare Getreide 
war von Millionen miider Fiife in den Boden getreten wor- 
den. Die indische Union hungerte. Nehru lie auSerhalb 
Delhis Notunterkiinfte errichten, damit die Fliichtlinge 
nicht die Stadt tiberfluteten. Aber diese Lager waren nicht 
kontrollierbar. Tausende und aber Tausende durchbrachen 
die Absperrung, zogen in die Stadt und pliinderten Laden, 
schliefen in Toreingangen, Héfen, Rinnsteinen, Tempeln 
und verlassenen Hausern und brachten die Hauptstadt und 
die Regierung zum Verzweifeln. Diese entwurzelten Men- 
schen, zu menschenunwiirdigem Vegetieren gezwungen, 
handelten nur mehr nach dem Verlangen zu tiberleben. Ihre 
niederen Leidenschaften kamen ziigellos zum Ausbruch 
und richteten sich gegen alles und jeden. 

In dieser Stadt des Irrsinns und der Toten versuchte Ma- 
hatma Gandhi sein Evangelium von Liebe und Frieden zu 
verbreiten. Er stellte sich diesem Sturzbach von Leiden- 
schaften und sprach mit abgeklarter Vernunft: Die gequal- 
ten Moslems miifiten bleiben; Hindus und Sikhs, die ihnen 
etwas antaten, brachten damit ihre Religion in Verruf und 
fiigen Indien einen nicht wieder gutzumachenden Schaden 
zu. Waffen sollten bei ihm abgeliefert werden, einige hatten 
dies schon getan. 

Er wagte sich in eine Versammlung von fiinfhundert Mit- 
gliedern der Rashtriya Sevak Sangha, oder R.S.S., einer ex- 
trem antimoslemischen, straff organisierten, paramilitari- 
schen Vereinigung von militanten Hindus, und sagte ihnen 
auf den Kopf zu, sie wiirden durch ihre Intoleranz den Hin- 
duismus tdten. Pakistanische Greueltaten waren keine 
Rechtfertigung fiir hinduistische Greueltaten. »Wir gewin- 
nen gar nichts, wenn wir Béses mit Bosem vergelten.« Er 
war in der Tat ebenso ein Freund der Moslems wie auch der 
Hindus und Sikhs. »Beide Parteien scheinen verriickt ge- 
worden zu sein.« 

Nach seiner Rede stellte er sich den Fragen der Anwesen- 
den. »Erlaubt es der Hinduismus, einen Missetater zu to- 
ten?« wollte einer von ihnen wissen. 
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»Ein Missetater kann einen anderen nicht bestrafen«, 
antwortete Gandhi. 

Den ganzen Tag fuhr er kreuz und quer durch die Stadt 
und hielt Ausschau, wo sich etwas zusammenbraute. Die 
aufgewiihlten Massen teilten sich, wenn er lachelnd und die 
Hande zum traditionellen Segen gefaltet, auf sie zuschritt, 
und die Wogen des Zorns glatteten sich. Er nahm an einer 
Feier von hunderttausend bartigen Sikhs und ihren Fami- 
lien teil und verurteilte ihre Gewalttaten gegentiber den 
Moslems. Er warf ihnen vor, zu trinken und zu randalieren. 
»Haltet Eure Herzen rein, und Ihr werdet sehen, daf alle an- 
deren Eurem Beispiel folgen werden.« Bei Gebetsversamm- 
lungen sammelte er Geld, um Decken fiir die Flichtlinge 
kaufen zu k6nnen. In den Fliichtlingslagern wies er die Er- 
wachsenen an, sie sollten spinnen und ihre Unterkiinfte 
sauberhalten. Jeden Abend, wenn er seine Gebete sprach, 
fragte er die Anwesenden, ob sie etwas dagegen hatten, 
wenn ein paar Verse aus dem Koran vorgelesen wiirden. Fiir 
gewohnlich gab es zwei oder drei Einwande. Wiirden Sie 
sich wahrend der Vorlesung trotzdem ruhig verhalten? Sie 
taten es. Wiirde die Mehrheit die Opponenten anfeinden? 
Sie tat es nicht. Dann las er die Verse vor. 

Gandhi demonstrierte Toleranz und erwartete Disziplin. 
Es konnte zwar nicht jeder mit jedem einer Meinung sein, 
aber deswegen mufste es noch lange nicht zu Ausschreitun- 
gen kommen. 

Inzwischen hatte er aber auch nicht die politische Zu- 
kunft vergessen. In den ersten vierzehn Tagen des Dezem- 
ber 1947 hielt er eine Reihe von Konferenzen mit vertrau- 
enswurdigen Mitarbeitern aufserhalb der Regierung ab. Dies 
waren Manner und Frauen, die ihm bei seinen volkspadago- 
gischen Bemiihungen zur Seite gestanden hatten, beim 
Spinnen, bei der Grundschulerziehung, der Naturheilkunde 
und so weiter. Er schlug ihnen vor, sich zu einer grofen Ge- 
sellschaft fiir konstruktives Arbeiten und Politik zusam- 
menzutun, nicht jedoch »in die Politik zu gehen« — »damit 
ware alles kaputt«— sondern »der Macht abzuschworen und 
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uns in rein selbstloser Hingabe den Wahlern widmen und 
sie lenken und belehren.« Da er den Kongref nicht lenken 
konnte, hoffte er ein neues Medium zu schaffen, das auf die 
Regierung einwirken und im Nottfall die Last der Regierung 
ubernehmen kénnte. »Warum kann der Kongrefi oder die 
Regierung nicht die konstruktive Arbeit tibernehmen?« 
wurde er gefragt. 

»Weil die Kongref{mitglieder nicht geniigend an kon- 
struktiver Arbeit interessiert sind«, war Gandhis einfache 
Antwort. »Wir miissen der Tatsache ins Auge sehen, daf 
unsere heutige Kongrefipartei unsere Traume nicht ver- 
wirklichen kann... Es gibt heute so viel Korruption, daf 
man Angst bekommen konnte. Jeder méchte mdéglichst 
viele Stimmen in der Tasche haben, denn Stimmen sind 
gleichzusetzen mit Macht.« 

Kripalani beschrieb das Problem mit den Worten »Biiro- 
kratie, Amtsmifbrauch, Korruption, Bestechung, Schie- 
bung und Profitmacherei«. 

Trotz seiner unverhohlenen Enttauschung tiber den Kon- 
gref und die Regierung war Gandhi immer noch die Schliis- 
selfigur der indischen Politik. Die Minister, von Nehru ab- 
warts, konsultierten ihn regelmafsig. Er strebte jedoch nach 
einem breiteren Betatigungsfeld. Er dachte an Reisen in den 
Pandschab und nach Pakistan, um dort Frieden zu stiften. 
Die Plane fiir seine Reise nach Pakistan hatten schon kon- 
krete Formen angenommen. Aber noch zogerte er, Delhi zu 
verlassen. Hie und da flackerten immer noch Unruhen auf. 
Ein moslemischer Geschaftsmann, der glaubte, die Lage 
hatte sich normalisiert, zog die Rolladen seines Geschafts 
hoch. Da traf ihn eine todliche Kugel. Es war in den meisten 
Teilen der Stadt nach wie vor gefahrlich, sich auf den Stra- 
en zu bewegen. Instinktiv fiihlte Gandhi, dafS neue Unru- 
hen in der Luft lagen. Er begann zu fasten. »Es tiberkam 
mich wie ein Blitz«, sagte er und kiindigte sein Vorhaben an, 
ohne Nehru, Patel oder den Arzt zu konsultieren. Dies war 
sein letztes Fasten und es pragte dem Gehirn Indiens das 
Bild des Guten ein. 
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33 Der Sieg gehdrt dem, der bereit ist, 
den Preis zu zahlen 


Mahatma Gandhi begann sein letztes Fasten am Morgen des 
13. Januar 1948. Es sollte, wenn es sein mufte, bis zum Tode 
gehen und war »an unser aller Gewissen« gerichtet, also an 
Hindus und Moslems in beiden Halften des geteilten In- 
diens. Wenn beide Gruppen mitmachten, wiirde er gliick- 
lich sein. Wenn nur eine Gruppe, beispielsweise die Sikhs 
mitmachten, wiirde er es als Wunder betrachten und von 
diesem Zeitpunkt an bei den Sikhs leben. Er wufte, dafs er 
mdoglicherweise sterben wurde, »aber der Tod ware fiir mich 
eine glorreiche Erlésung, viel besser als ein hilfloser Zeuge 
bei der Zerst6rung Indiens, des Hinduismus, der Sikhs und 
des Islams zu sein.« Seine Freunde sollten sich keine Sorgen 
machen. »Ich bin in Gottes Handen.« 

Am ersten Tag hielt er seine Gebetsversammlung im 
Birla Haus ab wie sonst auch. Einige hatten ihm vorgewor- 
fen, dafs er fiir die Sache der Moslems faste. Sie hatten recht, 
was den Grund des Fastens betraf. »Ein ganzes Leben bin 
ich, wie das jeder von uns tun sollte, auf der Seite der Min- 
derheiten und der Bediirftigen gestanden... Ich erwarte eine 
griindliche Reinigung des Herzens.« Es hatte keine Bedeu- 
tung, was die Moslems taten. Hindus und Sikhs sollten sich 
an Tagores Lieblingslied erinnern: »Wenn keiner deinen 
Ruf vernimmt, dann geh’ alleine, geh’ alleine.« 

Am zweiten Tag sollte er der Gebetsversammlung auf 
Anraten der Arzte fernbleiben. Also diktierte er eine Bot- 
schaft, die vor den Glaubigen verlesen werden sollte. Aber 
als dann die Gebetsstunde gekommen war, konnte er nicht 
widerstehen und ging doch hin. Das Fasten, erklarte er, sei 
zur Reinigung aller, zu allererst auch seiner selbst gedacht. 
»Stellen wir uns einmal vor, es gabe eine Welle der Selbst- 
reinigung in beiden Teilen Indiens«, gab er seinem Wunsch 
Ausdruck. Eine echte Freundschaft zwischen den Religio- 
nen wide ihm die gr6fte Freude bereiten und er hatte wie- 
der den Wunsch, 125 Jahre alt zu werden. 


240 


Er horte nicht auf seine Arzte. Er lief sich nicht einmal 
untersuchen und weigerte sich, Wasser zu trinken, weder 
mit Salz, noch mit Zitronensaft. Er verlor jeden Tag zwei 
Pfund Gewicht. Seine Nieren arbeiteten schlecht und er 
wurde zusehends schwacher. Ihm machte das nichts aus. 
»Ich habe mich Gott befohlen.« 

Am dritten Tag liefS er sich eine Darmspiilung machen. 
Um 2 Uhr 30 morgens wachte er auf, bat um ein heifies Bad 
und diktierte eine Bitte an die Nehru Regierung, man sollte 
Pakistan 550 Millionen Rupien oder etwa 125 Millionen 
Dollar als dem Volk zustehenden Anteil an dem alten, ver- 
einigten Indien auszahlen. Spater an diesem Tag besuchten 
Dr. John Matthai, der Finanzminister der Nehru Regierung, 
Nehru selbst und Sardar Vallabhbhai Patel Gandhi, um ihm 
zu erklaren, warum sich das Kabinett gegen die von ihm ge- 
wunschte Zahlung ausgesprochen hAatte. Erst brachten Dr. 
Matthai und Nehru ihre Gniinde vor, dann rechtfertigte Pa- 
tel in einer eineinhalbstiindigen Rede die Weigerung. Als er 
geendet hatte, richtete sich Gandhi auf und sagte: »Sardar, 
du bist nicht mehr der Sardar, denn ich kenne.« Dann 
weinte er. Matthai, Nehru und Patel zogen sich darauf hin 
zuruck und beriefen eine weitere Kabinettssitzung ein, und 
nachdem man ihnen von der Reaktion des Mahatma berich- 
tet hatte, entschlof§ man sich zur Zahlung. 

Den ganzen Tag zog sich eine nicht enden wollende Men- 
schenschlange von Indern und Auslandern an Gandhis Prit- 
sche vorbei, die auf der Veranda des Birla Hauses stand. Er 
lag die meiste Zeit zusammengerollt wie ein Embryo mit 
angezogenen Beinen und Fausten unter der Brust. Kopf und 
K6orper waren ganz mit einem weifien Khadi Tuch abge- 
deckt, das nur sein Gesicht freiliefS. Er hielt die Augen ge- 
schlossen und es sah aus, als ob er schliefe. Starke Schmer- 
zen standen in seinem Gesicht geschrieben. Und doch 
schien sogar im Schlaf oder im halbbewufiten Zustand das 
Leiden sublimiert zu sein. Es war ein Leiden, das von der 
Heiterkeit des Glaubens lebte und vom Bewufstsein des gu- 
ten Zwecks gemafigt wurde. Er schien mit sich selbst im 
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absoluten Einklang zu stehen, und wenn er einmal die Au- 
gen etwas 6ffnete, lachelte er. Er versuchte, zum Gebetstref- 
fen zu gehen, aber seine Beine waren zu schwach und ver- 
sagten den Dienst. Deshalb sprach er von seinem Lager aus 
in ein mit einem Lautsprecher verbundenes Mikrofon. All 
India Radio iibertrug seine Worte ins ganze Land. »Kum- 
mert Euch nicht darum, was andere Leute tun«, begann er 
mit schwacher Stimme. »Jeder von uns sollte in sein Inneres 
sehen und sein Herz reinigen. Ich bin sicher, dafs Ihr Indien 
durch diese Reinigung helft und meine Fastenzeit abkiirzt.« 
Aber sie sollten nicht in erster Linie an ihn denken. »Keiner 
kann dem Tod entkommen. Warum sich also vor ihm fiirch- 
ten? Ist der Tod nicht ein Freund, der Erlosung von unseren 
Leiden bringt?« An dieser Stelle versagte ihm die Stimme, 
und der Rest der Botschaft wurde vorgelesen. Die Arzte 
warnten Gandhi am vierten Tag seines Fastens, daf er, 
sollte er tiberleben, schwere bleibende Schaden davontragen 
wiirde. Er hatte kein Wasser getrunken und keinenUrin ge- 
lassen. Die Warnung der Arzte mifSachtend, sprach er zwei 
Minuten lang mit Hilfe des Mikrofons beim Gebetstreffen 
und briistete sich, er habe »sich am vierten Tag eines Fa- 
stens noch nie so wohl gefiihlt«. Seine Stimme war wieder 
etwas kraftiger. 

Am 17. Januar stabilisierte sich sein Gewicht bei 96 
Pfund. Er schickte Pyarelalin in die Stadt. Er sollte ihm be- 
richten, ob Moslems unbelastigt in die Stadt zuriickkehren 
konnten. Hunderte von Telegrammen von Moslems aus Pa- 
kistan, von Maharadschas und von allen Teilen Indiens er- 
reichten ihn. Er freute sich dariiber, warnte jedoch davor, 
daf§ »weder Rajas, noch Maharadschas, noch Hindus, noch 
Sikhs noch sonst irgend jemand sich selbst oder dem Land 
etwas Gutes tun werden, wenn man mich in diesem ent- 
scheidenden Augenblick irrefiihrt, um mein Fasten zu been- 
den. Sie sollten wissen, dafs ich mich nie gliicklicher fiihle, 
als wenn ich fiir den Geist faste. Dieses Fasten hat mir gré- 
fSeres Gliick beschert, als ich es je erlebt habe. Niemand soll 
diesen Gliickszustand stéren, es sei denn, er kann in aller 
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Ehrlichkeit behaupten, er hatte sich in seiner Reise ganz 
vom Satan weg und zu Gott hin gewandt.« Am 18. Januar 
fiihlte er sich besser und liefS sich massieren. Er wog noch 
immer 96 Pfund. 

Seit Beginn des Fastens am 13. Januar um 11 Uhr vormit- 
tag war man im Haus von Dr. Rajendra Prasad, des neuen 
Kongrefprasidenten, mehrmals zusammengekommen und 
hatte sich um einen echten Frieden zwischen den zerstritte- 
nen Glaubensgemeinschaften bemiht, und nicht nur um 
die Beendigung von Gewalttatigkeiten. Gandhi lief die ver- 
handelnden Parteien wissen, daf} ein Versprechen auf dem 
Papier, nur damit der Theorie Geniige getan ist, sein Fasten 
bis zum Tod nicht andern konnte. Er verlangte detaillierte 
Angaben dariiber, wie man sich eine Anndherung vorstellte 
und was jeder dazu tun wollte, dafs das Land endlich wieder 
zur Ruhe kommen wiirde. Die Delegierten diirften nicht 
mehr versprechen, als ihre Wahler dann auch bereit waren 
zu halten. Fiinf Tage lang hatte man geredet, debattiert, auf- 
gesetzt, Meinungen eingeholt und das Gewissen befragt. 
Am Morgen des 18. Januar fanden sich schliefslich hundert 
hinduistische Sikhs, moslemische, christliche und jiidische 
Konferenzteilnehmer, dazu Vertreter der militanten R.S.S. 
und der hinduistischen Mahasabha, sowie der Hochkom- 
missar von Pakistan, Prasad, Nehru und Azad bei Gandhi 
ein. Sie verpflichteten sich schriftlich, »das Leben, das Ei- 
gentum und den Glauben der Moslems zu schiitzen« und 
garantierten, dafs Moslems sich auch in solchen Gebieten 
frei bewegen konnten, die bislang unsicher fiir sie waren. 
Die Hindu-Fliichtlinge sollten aus den Moscheen evakuiert 
werden und mohammedanische Geschaftsleute, die geflo- 
hen waren oder sich versteckt hielten, sollten zuriickkeh- 
ren und ihrer friiheren Tatigkeit wieder nachgehen konnen. 
All diese Anderungen sollten ohne den Zwang von Militar 
oder Polizei vonstatten gehen. Das Volk selbst sollte sich 
darum bemiihen. Man berichtete dem Mahatma von rth- 
renden Verbriiderungsszenen, die schon stattgefunden hat- 
ten. 


243 


Der Mahatma erhob sich miihsam von seiner Pritsche 
und wandte sich mit leise zitternder Stimme an die Dele- 
gierten. Die Presse hatte von Gewalttatigkeiten in Allaha- 
bad berichtet, sagte er. Die Verantwortung dafiir hatten die 
R.S.S. und die hinduistische Mahasabha, deren Vertreter 
sich im Raum befanden. »Wenn Ihr nicht allen Indern im 
ganzen Land klar machen kénnt, daf$ Hindus, Sikhs und 
Moslems Briider sind«, erklarte er, »dann wird das iiber 
beide Dominions Unheil bringen. Was soll aus Indien wer- 
den, wenn beide im Streit miteinander liegen?« Dieser Ge- 
danke erschiitterte ihn, und Tranen liefen iiber seine hohlen 
Wangen. Die Anwesenden weinten mit ihm. Als er sich 
wieder etwas gefangen hatte, war seine Stimme zu schwach 
als daf§ er noch zu den Versammelten hatte sprechen k6n- 
nen. Er fliisterte seine Worte ins Ohr von Dr. Sushila Nay- 
yar, die sie laut fiir die Anwesenden wiederholte. Tauschte 
man ihn? Wollte man nur sein Leben retten? Er wollte nach 
Pakistan reisen. Wiirden sie ihn von seinem Versprechen 
entbinden, indem sie Frieden hielten? Maulana Azad, der 
moslemische Kongrefsfiihrer, der Sprecher der R.S.S., der pa- 
kistanische Botschafter und ein Sikh gaben ihm feste, in- 
standige Zusagen. Gandhi saf} auf seiner Pritsche, schweig- 
sam und in Gedanken versunken, tiberlegend, ob er sterben 
sollte. Er glaubte den Versprechen, die man ihm gegeben 
hatte, und beschlofs, sein Fasten abzubrechen. Zuerst wur- 
den Parsi, moslemische und japanische Gebete verlesen, 
dann die hinduistischen Verse: Fiihre mich von Unwahrheit 
zu Wahrheit, vom Dunkel ins Licht, vom Tod zur Unsterb- 
lichkeit. 

Dann sangen Madchen aus dem Ashram ein hinduisti- 
sches und ein christliches Lied. SchlieSlich nahm Gandhi 
ein Glas Orangensaft an und trank es langsam. Er hielt inne, 
um zu sagen, dafi er doch hundertfiinfundzwanzig Jahre 
oder vielleicht sogar hundertdreiunddreifig Jahre alt wer- 
den wollte, wenn das Friedensversprechen von Dauer sein 
sollte. Am selben Nachmittag hatte er ein Gesprach mit Ar- 
thur Moore, dem friiheren Herausgeber der britischen Ta- 


244 


geszeitung Statesman. Er berichtete, Gandhi war »frohlich 
und heiter, und sein Interesse in unserem Gesprich galt 
nicht ihm, sondern mir. Er setzte mir mit eingehenden Fra- 
gen zu.« 

In seiner Aussprache beim Gebetstreffen am gleichen 
Abend interpretierte Gandhi die Gelobnisse: »Komme was 
mag, es wird vollkommene Freundschaft zwischen Hindus, 
Moslems, Sikhs, Christen und Juden geben, eine Freund- 
schaft, die unverbriichlich ist.« Daf dies nicht nur der 
fromme Wunsch eines Mannes, der Trost suchte, war, be- 
zeugte Sir Mohamed Zafrullah Khan, der pakistanische Au- 
f§$enminister vor dem Sicherheitsrat der Vereinten Nationen 
in Lake Success: »Eine neue, ungeheure Welle des Gefiihls 
und der Wunsch nach Freundschaft zwischen den beiden 
Dominions hat den Subkontinent als Antwort auf das Fa- 
sten erfafst.« Wahrlich ein Magier. Wenn doch nur die Poli- 
tiker sich nicht eingemischt hatten. Das Ende der Fasten- 
zeit stellte seine tibliche Heiterkeit wieder her, und er 
sturzte sich wieder in seine Arbeit. Er fand neue Lebens- 
zuversicht, weil er furchtlos dem Tod ins Antlitz gesehen 
hatte. 


34 Tod vor den Gebeten 


Am ersten Tag nach seinem Fasten mufste man den ge- 
schwachten Mahatma zu den Gebeten tragen. In seiner An- 
sprache, die trotz des Mikrofons nur sehr schwach zu horen 
war, berichtete er, ein Offizieller der hinduistischen Maha- 
sabha, die an die Uberlegenheit der Hindus glaubte und 
ideologisch der militanten R.S.S. gleichzusetzen war, hatte 
das Friedensgel6bnis von Delhi zuriickgewiesen. Gandhi 
driickte sein Bedauern daritiber aus. 

Wahrend der Gebetsversammlung am nachsten Abend 
zerrifs plotzlich der scharfe Knall einer Detonation ganz in 
der Nahe die andachtige Stille. Die Glaubigen waren er- 
schrocken. »Kiimmert Euch nicht darum«, bat Gandhi. 
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»Hort mir zu.« Eine selbstgebastelte Bombe war von einer 
nahegelegenen Gartenmauer aus auf ihn geworfen worden. 

Am folgenden Tag ging Gandhi wieder zu Fuf zur Gebets- 
versammlung. Man hatte ihn vielfach zu seinem Gleichmut 
begliickwiinscht, berichtete er, weil er wahrend des Vorfalls 
tags zuvor so ruhig geblieben sei. Er schien das Attentat auf 
die leichte Schulter zu nehmen. »Ich wiirde nur Lob verdie- 
nen«, meinte er, »wenn ich durch einen solchen meuchel- 
morderischen Anschlag fallen wiirde, weiter lachelnd und 
ohne Groll gegen den Attentater in meinem Herzen. Nie- 
mand soll den irregeleiteten jungen Mann, der die Bombe 
geworfen hat, verurteilen. Vielleicht sah er in mir einen 
Feind unseres Hindu-Glaubens.« Er bat den Attentater zu 
bedenken, dafs »Andersdenkende nicht notwendigerweise 
schlecht« seien, und bat die Versammelten, Mitleid mit 
dem »Irreglaubigen« zu haben und ihn auf den rechten Weg 
zuruckzubringen. 

Der junge Mann war Madan Lal, ein Pandschab Fliicht- 
ling, der in einer Moschee in Delhi untergekommen war, bis 
die Polizei auf Grund der Freundschaftskundgebung die Mo- 
schee raumte, damit sie wieder den Glaubigen als Gebets- 
statte dienen konnte, und ihn daraus vertrieb. »Meine Au- 
gen haben die schrecklichsten Dinge in Pakistan gesehen«, 
sagte er bei der Gerichtsverhandlung aus. »Und ich war da- 
bei, wie Hindus im Pandschab niedergemacht wurden...« 
Erziirnt hatte-er sich einer R.S.S.-Verschworung zur Ermor- 
dung Gandhis angeschlossen. Aber seine Bombe verfehlte 
ihr Ziel, und Madan Lal wurde festgenommen. Nach diesem 
fehlgeschlagenen Attentat kam Nathuram Vinayak Godse, 
ein Mitverschworer aus Bombay, nach Delhi. Godse, fiinf- 
unddreifsig Jahre alt, war der Herausgeber und Verleger einer 
Mahasabha-Wochenzeitung in Poona und ein hochrangiger 
Brahmane. Er und Madan Lal und sieben andere Verschwo- 
rer wurden zusammen vor Gericht gestellt. Die Verhand- 
lung dauerte mehr als sechs Monate. »Ich habe intensiv 
uber die Gewaltakte, die am Hinduismus begangen wurden, 
und uber seine dunkle, tédliche Zukunft nachgedacht, 
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wenn er von aufen mit dem Islam, von innen mit Gandhi 
rechnen mufs«, fiihrte Godse bei seiner Vernehmung aus, 
»und... da sah ich keinen anderen Weg, als den dufsersten 
Schritt gegen Gandhi zu unternehmen.« Der Erfolg von 
Gandhis letzter Fastenaktion erboste Godse und Mahan Lal 
noch mehr. Die Autoritaét des Mahatma verwirrte sie sehr, 
zumal es dagegen keine Waffe zu geben schien. Lal erklarte 
in seiner Aussage, er sei empOrt gewesen tiber die Zahlung 
von 550 Millionen Rupien an Pakistan als Anteil aus dem 
friiheren gemeinsamen Vermégen. 

Nach Lals Festnahme — eine einfache alte Frau hatte ihn 
gepackt und festgehalten, bis die Polizei kam — begann 
Godse in der Nahe des Birla Hauses die Lage zu erkunden. In 
der Tasche seiner khakifarbenen Jacke verbarg er eine 
kleine Pistole. 

Am Sonntag, dem 25. Januar 1948, kamen besonders viele 
Leute zur Gebetsversammlung. Gandhi freute sich dartiber 
und forderte die Glaubigen auf, sich auf Strohmatten oder 
dickes Khadi zu setzen, weil der nackte Boden im Winter 
kalt und feucht sei. Es erfreue sein Herz, sagte er, zu erfah- 
ren, daf’ Hindus und Moslems eine »Vereinigung der Her- 
zen« erfiihren. Wie ware es, wenn jeder Hindu und jeder 
Sikh, der zu den Gebeten kam, von nun an »mindestens ei- 
nen Moslem« als konkreten Beweis einer Bereitschaft zur 
Verbriiderung mitbrachte? Godse, der in der Menge auf 
seine Gelegenheit lauerte, lehnte diesen Vorschlag ab. Was 
hatten Moslems auf den Gebetsversammlungen der Hindus 
zu suchen? Wie kam ein hinduistischer Mahatma dazu, den 
Koran zu verlesen? Fiir ihn war die Lésung des Problems ein- 
fach: Wenn man sich dieses Gandhi entledigen wide, wa- 
ren die Moslems ohne ihren grofen Schutz, man k6onnte Pa- 
kistan angreifen und Indien wieder vereinigen. 

Godse war wiitend, und er lauerte auf seine Stunde. Die 
Regierung bedrangte Gandhi nach dem fehlgeschlagenen 
Attentat, sich eine Leibwache zuzulegen und die Glaubi- 
gen, die zur Gebetsversammlung kamen, durchsuchen zu 
lassen. Diese Vorstellung miffiel ihm, und er lehnte ab. 
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Zwischen dem Premierminister Nehru und seinem Stell- 
vertreter Sardar Patel gab es bei Sachfragen oft Meinungs- 
verschiedenheiten. Sie waren gegensatzliche Persénlich- 
keiten. Die Reibereien zwischen den beiden waren Gandhi 
bekannt und sie bekiimmerten ihn. Er fragte sich, ob die bei- 
den im gleichen Kabinett verbleiben konnten. Fast hatte es 
den Anschein, als ob er sich fiir einen von beiden entschei- 
den und den anderen bitten miifte, zuriickzutreten. Sie hat- 
ten ihm die Lésung dieses Problems in den Schof gelegt. Er 
liebte Nehru, der ohne jedes Ressentiment ganz unpartei- 
isch Freundschaft zu Hindus, Sikhs und Moslems halten 
konnte. Patel dagegen war ein Staatsmann und ein duferst 
geschickter Verwalter. Sein Ausscheiden aus der Regie- 
rungsverantwortung hatte eine kaum zu schliefiende Liicke 
hinterlassen. Schlieflich kam Gandhi zu der Uberzeugung, 
dafi das Land auf keinen von beiden verzichten konnte. Der 
Mahatma teilte Nehru seinen Entschluf in einer englisch 
geschriebenen Nachricht mit und bat ihn »zusammenzu- 
halten«. Um 4 Uhr nachmittags am 30. Januar kam Patel, 
um die Entscheidung des Mahatma aus seinem Mund per- 
sonlich entgegenzunehmen. Um 4 Uhr 30 brachte man 
Gandhi sein letztes Abendessen: Ziegenmilch, gekochtes 
und rohes Gemiise, Orangen und einen Fruchtpudding aus 
Ingwer, Zitrone und Aloensaft. Wahrend er afi, sprach er 
weiter mit Patel. Er war jetzt 5 Uhr, und Abha, die wufte, 
dafs Gandhi gerne piinktlich war, hielt eine vernickelte Uhr 
hoch. »Ich muf gehen«, sagte Gandhi zu Patel und begab 
sich zur Gebetsversammlung. Fiinfhundert Manner und 
Frauen warteten auf ihn. »Ich habe mich um zehn Minuten 
verspatet«, sagte er zu Abha und Manu, auf deren Schultern 
er sich sttitzte. »Ich hasse es, zu spat zu kommen. Ich hatte 
um Punkt 5 Uhr hier sein sollen.« So rasch er konnte stieg er 
die fiinf Stufen zum Gebetsplatz hinauf. Er war jetzt nur ei- 
nige Meter von der Holzplattform entfernt, auf der er wah- 
rend des Gebets zu sitzen pflegte. Als er kam, standen die 
Menschen auf. Viele drangten sich nach vorne, um ihm né- 
her zu sein. Die unmittelbar neben ihm Stehenden verbeug- 
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ten sich. Gandhi erhob seine Arme und faltete sie lachelnd 
zum traditionellen Segensgrufs. 

Godse hatte sich in die vorderste Reihe gedrangt, seine 
Hand umklammerte die Pistole in seiner Jacke. Er hatte kei- 
nen personlichen Hafs auf Gandhi gehabt, sagte Godse in der 
Gerichtsverhandlung aus, bei der er zum Tode durch Han- 
gen verurteilt wurde. »Bevor ich die Schiisse abfeuerte, 
wunschte ich ihm alles Gute und verbeugte mich in Ehr- 
furcht vor ihm.« Er stand direkt vor dem Mahatma. Manu 
versuchte ihn zur Seite zu schieben, damit Gandhi mit den 
Gebeten beginnen konnte. Aber Godse zog die Pistole und 
schof§ dreimal auf den Mahatma. 

Das Lacheln erlosch auf Gandhis Gesicht und seine Arme 
sanken herab. »O Gott«, murmelte er und war sofort tot. 

Sein Vermdchtnis ist Mut, seine Lektion, die er uns zu 
lehren versuchte, Wahrheit, seine Waffe ist Liebe. 

Er hat sich selbst ein Monument gesetzt, das jetzt der gan- 
zen Menschheit gehort. 
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1869 


1870/71 
1870 


1871 
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Zeittafel 


2. Oktober: Mohandas Karamchand Gandhi 
als viertes Kind des Politikers Karamchand 
Gandhi und seiner Frau Putlibai in Porbandar 
(Halbinsel Kathiawar) geboren. 

17. November: Eroffnung des Suez-Kanals nach 
zehnjahriger Bauzeit. 

Deutsch-franzésischer Krieg. 

22. April: Wladimir Iljitsch Uljanow (Lenin) ge- 
boren. 

13. Juli: »Emser Depesche« Bismarcks. 

19. Juli: Frankreich erklart Preufsen den Krieg. 
1. September: Schlacht bei Sedan. Kaiser Napo- 
leon III. von Frankreich gerat in deutsche Ge- 
fangenschaft. 

4. September: Die Franzdésische Republik wird 
ausgerufen (»Dritte Republik«). 

20. September: Italienische Truppen ziehen in 
Rom ein. Der Kirchenstaat fallt an Italien. 
Heinrich Schliemann beginnt mit den Ausgra- 
bungen in Troja. 

Januar—Marz: Pontus-Konferenz in London. 
18. Januar: Griindung des Deutschen Reiches. 
Wilhelm I. in Versailles zum Kaiser prokla- 
miert. Bismarck wird Reichskanzler. 

26. Februar: Vorfriede von Versailles. Das Elsa 
und Lothringen werden an das Deutsche Reich 
abgetreten. 


1873/74 


1873 


1874 


1875-1878 
1875 


1876 


1877/78 
1877 


15. Marz—28. Mai: Aufstand der Pariser Kom- 
mune. 

10. Mai: Friede von Frankfurt am Main zwi- 
schen Frankreich und dem Deutschen Reich. 
Frankreich muf$ Kriegsentschadigung zahlen 
und den Verzicht auf Elsafs-Lothringen bestati- 
gen. 

Charles Darwin: »The Descendant of Man«. 
Industriekrise (»Griinderkrise«), in Grofbritan- 
nien 1875-1900 »Grofe Depression« (Agrar-, 
Handels- und Industriekrise). 

9. Januar: Kaiser Napoleon III. von Frankreich 
im englischen Exil gestorben. 

6. Juni/22. Oktober: »Schonbrunner Konven- 
tion« und »Dreikaiser-Abkommen«. Konsulta- 
tivpakt zwischen dem Deutschen Reich, Oster- 
reich und Ruf land. 

Februar: Benjamin Disraeli lost William Ewart 
Gladstone im Amt des britischen Premiermini- 
sters ab. 

9. Oktober: Griindung des Weltpostvereins in 
Bern. 

30. November: Winston Churchill geboren. 
Balkankrise. 

April/Mai: »Krieg-in-Sicht-Krise«. Spannungen 
zwischen Frankreich und dem Deutschen 
Reich. 

Grofbritanniens Gewerkschaften wird das 
Streikrecht zugebilligt. 

1. Mai: Queen Victoria wird zur »Kaiserin von 
Indien« erhoben. 

Alexander Graham Bell baut ein gebrauchsfahi- 


~ges Telefon; Nikolaus Ottos Viertaktmotor 


wird patentiert. 

Russisch-turkischer Krieg. 

12. Mai: GrofSbritannien annektiert Transvaal. 
Thomas Edison erfindet den Phonographen. 
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1878-1880 Krieg Grofbritanniens gegen Afghanistan. 


1878 


1879 


1880/81 
1880 


1881/82 


1881 


22. 


13. Juli: Friede von Berlin. Umgestaltung der 
Friedensbedingungen von Santo Stefano (3. 
Marz). Unabhangigkeit Ruméniens, Serbiens 
und Montenegros bestatigt. Bulgarien wird au- 
tonomes, der Tiirkei jedoch tributpflichtiges 
Fiirstentum. Gebietsgewinne fiir Rufland. Bos- 
nien und die Herzegowina werden von Oster- 
reich verwaltet. 

21. Oktober: »Sozialistengesetz« in Deutsch- 
land erlassen. William Booth griindet in London 
die »Salvation Army« (»Heilsarmee«). 

Zypern kommt unter britische Verwaltung. 
Thomas Alva Edison stellt eine Kohlenfaden- 
lampe her. 

7. Oktober: »Zweibund«. Geheimes Verteidi- 
gungsbiindnis zwischen dem Deutschen Reich 
und Osterreich-Ungarn. 

21. Dezember: Jossif Wissarionowitsch Dschu- 
gaschwili (Stalin) geboren. 

Burenaufstand (Erster Siidafrikanischer Krieg). 
23. April: Nach dem Riicktritt Disraelis wird 
Gladstone erneut Premierminister Grofbritan- 
niens. 

3. Juli: Regelung der Marokko-Frage auf der In- 
ternationalen Konferenz von Madrid. 
Agyptischer Aufstand. Eingreifen Grofbritan- 
niens. 

13. Marz: Zar Alexander II. ermordet. Nachfol- 
ger auf dem russischen Thron wird sein Sohn 
Alexander III. 

14. April: Benjamin Disraeli, Earl of Beacons- 
field, in London gestorben. 

18. Juni: »Dreikaiser-Vertrag«. Geheimes Neu- 
tralitatsabkommen zwischen dem Deutschen 
Reich, Osterreich-Ungarn und Rufsland auf drei 
Jahre. 


1882 


1883 


1884/85 


1884 


1885/86 


3. August: Konvention von Pretoria. Transvaal 
wird autonom, verbleibt aber unter britischer 
Oberhoheit. 

In Berlin fahrt die erste elektrische Strafen- 
bahn. 

Der dreizehnjdhrige Gandhi wird mit der 
gleichaltrigen Kasturbai verheiratet. 

19. April: Charles Darwin gestorben. 

20. Mai: »Dreibund«. Geheimes Verteidigungs- 
bindnis zwischen dem Deutschen Reich, 
Osterreich-Ungarn und Italien. 

Agypten wird britische Besitzung. 

Robert Koch entdeckt den Tuberkel-Bazillus. 
13. Februar: Tod Richard Wagners in Venedig. 
14. Marz: Karl Marx in London gestorben. 

30. Oktober: Ruménien schlieft sich dem 
deutsch-6sterreichischen »Zweibund« an. 
Auf Betreiben Bismarcks errichtet Deutschland 
erste Schutzherrschaften (Kolonien). 

Der Burenstaat Transvaal iibernimmt als 
Staatsbezeichnung den Namen »Siidafrikani- 
sche Republik«. Paulus (Oom Paul) Kriiger wird 
Prasident. 

27. Februar: Londoner Abkommen. Grofsbri- 
tannien verzichtet auf Einmischung in die An- 
gelegenheiten der Siidafrikanischen Republik. 
Basutoland wird britische Kolonie. 

Englische Truppen nehmen Betschuanaland 
ein. 

Rufland besetzt Merv (Marw) an der Grenze zu 
Afghanistan. In der Folge Spannungen zwi- 
schen Grofbritannien und Rufland. 
Wahlrechtsreform in England (1884/85). 
Dezember 1884—Februar 1885: Kongo-Konfe- 
renz in Berlin. 

Bulgarische Krise. Unruhe auf dem Balkan. 
Ruf land interveniert in Bulgarien. — 


253 


1885 


1886 


1887 


1888 
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Vordringen Grofbritanniens in Burma. 

Vater Karamchand gestorben. 

26. Januar: General Gordon in Khartum ermor- 
det. 

23. Juni: Robert Cecil, Marquess of Salisbury, 
wird britischer Premierminister. 

Griindung des All-Indischen Nationalkongres- 
ses. 

Erste Kraftwagen (Benz) und Kraftrader (Daim- 
ler) werden gebaut. 

3. Februar: Gladstone wird Premierminister. 
25. Juli: Lord Salisbury erneut britischer Pre- 
mier. 

In der Siidafrikanischen Republik beginnt die 
ErschlieSung der Goldvorkommen. 

12. Februar: Mittelmeerabkommen zwischen 
Grofbritannien und Italien. 

24. Marz: Osterreich-Ungarn schlieft sich dem 
Mittelmeerabkommen an. 

18. Juni: »Riickversicherungsvertrag«. Gehei- 
mes Neutralitatsabkommen zwischen dem 
Deutschen Reich und Rufland auf drei Jahre. 
12./16. Dezember: »Orient-Dreibund« zwi- 
schen Grofbritannien, Italien und Osterreich- 
Ungarn. 

Rudolf Hertz weist die elektromagnetischen 
Wellen nach. 

9. Marz: Tod des deutschen Kaisers Wilhelm I. 
15. Juni: Kaiser Friedrich III. stirbt nach 99tagi- 
ger Regierungszeit. Wilhelm II. wird Kaiser des 
Deutschen Reiches. 

Jahresmitte: Geburt des Sohnes Harilal. 
Gandhi geht fur drei Jahre zum Jurastudium 
nach England. 

4. September: Abreise von Bombay. 

Lord Lansdowne zum britischen Vizekonig von 
Indien ernannt. 


1889 


1890 


1891-1894 
1891 


1892 


1893 


Die »Deutsche Kolonialgesellschaft« wird ge- 
griindet. 

Fridtjof Nansen durchquert Groénland. 

29. Oktober: Die »British South Africa Com- 
pany« entsteht. 

Griindung der Zweiten Internationale in Paris. 
Gustave Eiffel baut den Eiffelturm fiir die Pari- 
ser Weltausstellung. 

Kolonialvertrage zur Interessenabgrenzung 
zwischen Groff britannien, dem Deutschen 
Reich, Frankreich und den USA (1889/90). 

20. Marz: Kaiser Wilhelm II. erzwingt den 
Ricktritt Bismarcks. 

Der deutsch-russische »Riickversicherungsver- 
trag« wird nicht erneuert. 

1. Juni: » Helgoland-Sansibar-Vertrag«. Das un- 
ter deutscher Schutzherrschaft stehende Sulta- 
nat Sansibar kommt an Grofbritannien im 
Tausch gegen Helgoland, das dem Deutschen 
Reich zugeschlagen wird. 

Aufhebung des »Sozialistengesetzes« in 
Deutschland. 

Cecil Rhodes wird Ministerprasident der Kap- 
kolonie. 

Bau der Transsibirischen Eisenbahn. 

10. Juni: Abschlufs der Studien in England. 
12. Juni: Abreise nach Bombay. 

15. August: Gladstone wieder britischer Pre- 
mier (viertes Kabinett Gladstone). 

18. August: Militarkonvention (Beistandspakt) 
zwischen Frankreich und Rufland. 

28. Oktober: Geburt des zweiten Sohnes Mani- 
lal. 

Gandhi geht nach Stdafrika. 

Erlebnis von Maritzburg. Gandhi muf als Far- 
biger den Zug verlassen. 

Polfahrt Fridtjof Nansens (bis 1896). 
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1894/95 
1894 


1895 


1896 
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Chinesisch-japanischer Krieg. 

4. Januar: Der »Zweibund« Frankreich-Ruf- 
land tritt in Kraft. 

Abschied Gladstones. 

5. Marz: Archibald Primrose, Earl of Roseberry, 
wird britischer Premierminister. 

1. November: Zar Alexander III. gestorben. Ihm 
folgt sein Sohn Nikolaus II. auf den Thron. 
Verscharfung der Einwanderungsgesetze in 
Suidafrika. Indische Vertragsarbeiter mussen 
nach fiinfjahrigem Aufenthalt in ihr Heimat- 
land zuriickkehren oder werden Leibeigene. 
Lord Elgin als Vizekonig von Indien eingesetzt. 
In Frankreich findet das erste Automobilrennen 
Statt. 

Louis Lumiére konstruiert einen Kinematogra- 
phen. 

25. Juni: Robert Cecil, Marquess of Salisbury, 
wird britischer Premier (drittes Kabinett Salis- 
bury). 

»Jameson Raid«. Mifgliickter britischer Uber- 
fall auf die Siidafrikanische Republik (1895/96). 
Wilhelm Conrad Rontgen entdeckt die nach 
ihm benannte elektromagnetische Strahlung. 
Gandhi vortibergehend wieder in Indien. Er 
holt Frau und Kinder nach Siidafrika. Schwie- 
rigkeiten bei der Ruckkehr. 

3. Januar: »Kriiger-Depesche« des deutschen 
Kaisers Wilhelm II. — Spannungen zwischen 
Grofbritannien und dem Deutschen Reich. 
Cecil Rhodes tritt als Ministerprasident der 
Kapkolonie zuriick. 

Italienisch-abessinischer Krieg. Abessinien 
wird unabhangig. 

Alfred Nobel stiftet den Nobelpreis. 

Die Ersten Olympischen Spiele der Neuzeit fin- 
den in Athen statt. 


1897 


1898 


1899-1940 
1899-1902 


1899 


1900 


Geburt des dritten Sohnes Ramdas in Siidafri- 
ka. 

Guglielmo Marconi erfindet die drahtlose Tele- 
graphie (1901 erste Nachrichteniibermittlung 
uber den Atlantik). 

25. April—-10. Dezember: Krieg der USA gegen 
Spanien. 

Juli-Oktober: Faschoda-Konflikt. Auf Druck 
Grofbritanniens muf Frankreich das besetzte 
Faschoda am oberen Nil wieder freigeben. 

30. Juli: Fiirst Bismarck gestorben. 

30. August: Britisch-deutscher Angola-Vertrag. 
10. September: Kaiserin Elisabeth von Oster- 
reich in Genf von Luigi Lucheni ermordet. 
George Curzon wird Vizeko6nig in Indien. 

Ruf land besetzt Port Arthur, das Deutsche 
Reich erwirbt Kiautschou. 

Marie und Pierre Curie entdecken das Radium. 
Planung und Bau der Bagdad-Bahn. 

Zweiter Burenkrieg in Siidafrika. Gandhi un- 
terstutzt die Briten durch seine indische Sani- 
tater-Truppe. 

21. Marz: Franzésisch-britischer Sudan-Ver- 
trag. 

14. November: Samoa-Vertrag zwischen 
Deutschland und Grofsbritannien. 

Erste Haager Friedenskonferenz. Bildung des In- 
ternationalen Schiedsgerichtshofes. Land- 
kriegsordnung (verabschiedet 1907). 
Friithjahr/Sommer: Boxeraufstand in China. 
22. Mai: Geburt des vierten Sohnes Devadas. 
Gandhi als Geburtshelfer tdatig. 

2. Juli: Start des ersten Zeppelin-Luftschiffes. 
25. August: Friedrich Nietzsche gestorben. 
16. Oktober: »Yangtse-Abkommen«<. Grofbri- 
tannien und das Deutsche Reich einigen sich 
liber ihre Rechte in China. 
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1901 


1902 


um 1903 


1903 


1904/05 
1904 


1905/06 
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Max Planck begriindet die Quantentheorie. 
Sigmund Freud: »Die Traumdeutung« (erschie- 
nen bereits 1899). 

22. Januar: K6nigin Victoria von Grofsbritan- 
nien gestorben. Nachfolger auf dem Thron wird 
ihr Sohn Edward VII. 

Salisbury erneut britischer Premierminister. 
18. November: Grofbritannien zieht sich aus 
Panama zuriick. Die Rechte fiir den Bau eines 
Kanals gehen an die USA iiber. 

Griindung des Internationalen Gewerkschafts- 
bundes in Amsterdam. 

Siidpolarexpedition Robert Scotts (bis 1904). 
31. Mai: Friede von Vereeniging. Die Burenre- 
publiken (Oranje-Freistaat/Siidafrikanische Re- 
publik) werden britische Kronkolonien. 

12. Juli: Arthur James Balfour zum Premiermi- 
nister GrofSbritanniens ernannt. 

Begegnung mit Henry S. L. Polak. Lekttire von 
John Ruskins Schrift »Unto This Last«. 
Landerwerb bei Phoenix/Natal (»Phoenix 
Farm«). Gandhi arbeitet als Redakteur ftir das 
Wochenmagazin »Indian Opinion«. 

17. Dezember: Erster Motorflug der Briider Or- 
ville und Wilbur Wright. 

Forschungsfahrt Roald Amundsens ins nord- 
liche Polargebiet (bis 1906). 

Ernest Rutherford und Frederick Soddy be- 
schreiben die Radioaktivitat als Zerfallsprozef 
von Atomkernen. 

Russisch-japanischer Krieg. 

8. April/8. Juni: Britisch-franzosische »Entente 
cordiale«, 

21. Oktober: »Doggerbank-Affare« zwischen 
RufSland und Grofbritannien. 

Erste russische Revolution. 

Erste Marokkokrise. 


1905 


1906 


1907 


1908 


31. Marz: Kaiser Wilhelm II. vor Tanger. Beginn 
der Marokkokrise. 

Dezember: Sir Henry Campbell-Bannermann 
wird britischer Premier. 

Graf Minto als Vizek6nig von Indien eingesetzt. 
Albert Einstein stellt die Spezielle Relativi- 
tatstheorie auf (Allgemeine Relativitatstheorie 
1915). 

Zulu-Austand. Gandhi und seine Sanitdter un- 
terstutzen die Briten. 

Januar—April: Marokko-Konferenz in Algeciras. 
September: Gandhi wendet sich gegen die be- 
absichtigte Registrierung aller Inder in Siidafri- 
ka. 

11. September: Gandhi ruft zu einer Massen- 
Protestversammlung auf. 

Griindung der Moslem-Liga in Indien. 

3. Juli: Zwangsregistrierungs-Gesetz in Siid- 
afrika erlassen. 

Gandhi weigert sich gegen die Registrierung. Er 
wird zu zweimonatiger Haft verurteilt. 
Tatlicher Angriff des Mir Alam. 

31. August: Britisch-russischer Vertrag von 
Sankt Petersburg. Abgrenzung der Interessen in 
Afghanistan, Persien, Tibet und auf dem Bal- 
kan. 

»Triple-Entente« zwischen Grofbritannien, 
Frankreich und Rufland. 

Zweite Haager Konferenz. 

7. April: Herbert Henry Asquith wird britischer 
Premierminister. 

Sommer: Jungtiirkische Revolution. 

16. August: Mehr als 2000 Inder verbrennen in 
der Johannesburger Hamidia-Moschee ihre Re- 
gistrier-Karten. 

Verscharfung der siidafrikanischen Immigra- 
tionsgesetze. 
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1909 


1910 
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Gandhi mit 75 Indern im Gefdngnis. 

5. Oktober: Osterreich-Ungarn annektiert die 
besetzten Gebiete Bosnien und Herzegowina. 
In der Folge Bosnische Krise (1909). — Furst Fer- 
dinand von Bulgarien proklamiert die Unab- 
hangigkeit seines Landes. 

28. Oktober: »Daily Telegraph-Affare«. 
Beginn des Briefwechsels zwischen Gandhi 
und Tolstoi. 

England-Reise. 

Gandhi und seine Familie bewohnen zusam- 
men mit dem Architekten Herman Kallenbach 
die »Tolstoi-Farm« in Lawley bei Johannes- 
burg, dem neuen Zentrum der Satyagraha-Be- 
wegung. 

Gandhi unterrichtet indische Kinder. 

Henry Polak in Indien. 

»Hind Swaraj« (»Indian Home Rule«), Gan- 
dhis erstes Buch, erscheint. 

Februar: Deutsch-franzosisches Marokko-Ab- 
kommen. 

25. Mai/25. November: »Indian Councils Act«. 
Dem Gesetzgebenden Rat in Indien werden von 
der britischen Regierung erweiterte Rechte zu- 
gebilligt. 

20. September 1909/31. Mai 1910: »South 
Africa Act«. Verfassung der Siidafrikanischen 
Union. Zusammenschluf der Kapprovinz, Na- 
tals, des Oranje-Freistaats und der Siidafrikani- 
schen Republik (Transvaals). 

6. Mai: Edward VII. gestorben. Nachfolger auf 
dem englischen Thron wird Georg V. 

20. November: Leo N. Tolstoi gestorben. 
Parlamentskrise in Grofbritannien. 

Lord Hardinge of Penshurst wird Vizekénig in 
Indien. 

Japan annektiert Korea. 


P9172 
1911 


1912/13 
1912 


1913 


1914-1918 
1914 


Italienisch-tiirkischer Krieg. 

Zweite Marokkokrise (»Panthersprung nach 
Agadir«), 

20. Juli: Franz6sisch-britische Militarkonven- 
tion. 

18. August: »Parliamentary Act«. Parlaments- 
reform in Grofbritannien. 

14. Dezember: Roald Amundsen erreicht den 
Siidpol; Robert Falcon Scott trifft am 18. Januar 
1912 dort ein. 

Delhi wird wieder Hauptstadt Indiens und Sitz 
des britischen Vizekonigs. 

Balkankrise. 

14./15. April: Untergang der »Titanic« im 
Nordatlantik. 

Oktober 1912—Friihjahr 1913: Erster Balkan- 
krieg. 

29. Juni-10. August: Zweiter Balkankrieg. 
November: Achttagemarsch der Gandhi-Frie- 
denstruppe zur Tolstoi-Farm. Illegale Grenz- 
uberschreitung nach Transvaal. Verhaftungen. 
Hohepunkt der Suffragetten-Bewegung in Eng- 
land. 

Erster Weltkrieg. 

30. Januar: Die »India Relief Bill« wird nach ei- 
ner Vereinbarung zwischen Gandhi und Gene- 
ral Jan Christiaan Smuts erlassen. Erleichte- 
rungen ftir die Inder in Stidafrika. 

28. Juni: Ermordung des osterreichisch-ungari- 
schen Thronfolgers Franz Ferdinand in Saraje- 
wo. 

18. Juli: Gandhi kehrt mit seiner Familie und 
mit Hermann Kallenbach nach Indien zurtick. 
28. Juli: Osterreich-Ungarn erklart Serbien den 
Krieg. 

1./3. August: Kriegserklarung Deutschlands an 
RufSland und Frankreich. 
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1915 


1916 


19ty 
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4. August: Grofbritannien erklart dem Deut- 
schen Reich den Krieg. 

15. August: Eréffnung des Panamakanals. 
Oktober/November: Mifgliickter Burenauf- 
stand gegen die Herrschaft der Briten. 

18. Dezember: Agypten wird britisches Protek- 
torat (bis 1922). 

9. Januar: Gandhi trifft in Bombay ein. Er wird 
erstmals mit dem Ehrentitel »Mahatmaji« be- 
griifst. 

Erste politische Aktivitdten in Indien. 

21. November: Franz Joseph I., Kaiser von 
Osterreich-Ungarn, gestorben. Nachfolger wird 
sein Grofsneffe Karl I. 

7. Dezember: David Lloyd George wird briti- 
scher Premierminister. 

Einftihrung der allgemeinen Wehrpflicht in 
Grofbritannien. 

Gandhi setzt sich fiir die Indigo-Pflanzer von 
Champaran ein. Ein Verfahren wegen Wider- 
stands gegen die gesetzliche Autoritdt wird 
eingestellt. 

Gandhi erreicht Verbesserungen fiir die Pflan- 
zer. 

8-14. Marz: Russische »Marzrevolution« 
{nach dem russischen Kalender »Februarrevolu- 
tion«), 

14. Marz: Zar Nikolaus II. dankt ab und wird ge- 
fangengenommen. 

6. April: Kriegserklarung der USA an das Deut- 
sche Reich. 

16. September: Die Russische Republik wird 
ausgerufen. 

7. November (nach dem missischen Kalender 
15. Oktober}: Sieg der »Oktoberrevolution«. 
Dezember: Britische Truppen erobern Jerusa- 
lem und besetzen Palastina. 


1918 


19 


3. Marz: Friede von Brest-Litowsk zwischen 
Rufland und dem Deutschen Reich. 

17. Juli: In Jekaterinburg wird die Zarenfamilie 
erschossen. 

November: Revolution in Deutschland (Miin- 
chen und Berlin). Ausrufung der Republik. 
9./28. November: Der deutsche Kaiser Wilhelm 
II. verzichtet auf den Thron. 

11. November: Kaiser Karl I. von Osterreich- 
Ungarn dankt ab. 

2.—6. Marz: Erster Kongrefs der Kommunisti- 
schen Internationale (»Komintern«) in Mos- 
kau. 

18. Marz: Die »Rowlatt Acts«, die Inhaftierung 
ohne Gerichtsurteil ermoglichen, werden vom 
New Delhi Imperial Legislative Council besta- 
tigt. 

Gandhi ruft zum Generalstreik auf. 

13. April: Blutbad von Amritsar. Britische Sol- 
daten unter dem Kommando General Dyers ge- 
hen mit Waffengewalt gegen eine Volksmenge 
vor. 

18. April: Abbruch des Generalstreiks. 

29. April: Volkerbunds-Verfassung. 

28. Juni: Versailler Vertrag zwischen den Alli- 
ierten und dem Deutschen Reich. 

23. Dezember: »Government of India Act«. Die 
britische Regierung erlafst eine neue Verfassung 
fiir Indien. 

Der englische Physiker Ernest Rutherford er- 
bringt den Nachweis einer Kernreaktion (erste 
Element-Umwandlung). 

John Alcock und Arthur Whitten-Brown tber- 
queren im Flugzeug den Atlantik von Neufund- 
land nach Irland. 

Joe Engl, Joseph Massolle und Hans Vogt fiihren 
erstmals Tonfilme vor. 
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1920-1922 Griechisch-tiirkischer Krieg. 


1920 


1921 


1922 


1923 
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Gandhi wird Fiihrer der indischen Nationalbe- 
wegung. 

Beginn des gewaltlosen Widerstandes (Boy- 
kottmafsnahmen) gegen die britische Herr- 
schaft in Indien: »Non-Cooperative« (»Nicht- 
Zusammenarbeit«). 

»Government of Ireland Act«. Die britische Re- 
gierung verfiigt die Abtrennung Nordirlands. 
Siidirland lehnt die Teilung ab. 

Bal Gangadhar Tilak, indischer Politiker, ge- 
storben. 

Gandhi regt das hdusliche Spinnen als Mafs- 
nahme des Wirtschaftsboykotts an (»Home 
Spun«-Idee, Spinnradbewegung). 

1. Januar: Winston Churchill wird in Nachfolge 
Lord Milners britischer Kolonialminister. 
November: Resolution tiber den »Zivilen Un- 
gehorsam« (»Civil Disobedience«). 

6. Dezember: Irland erhalt den Status eines Do- 
minions (»Irish Free State«). 

Lord Reading wird britischer Vizekénig in In- 
dien. 

4. Februar: Indische Bauern zerstéren den Poli- 
zeiposten Chauri-Chaura. 

10. Marz: Gandhi wird verhaftet. 
Verurteilung zu sechs Jahren Haft wegen Auf- 
wiegelung. 

16. April: Deutsch-russischer Sondervertrag 
von Rapallo. 

23. Oktober: Andrew Bonar Law wird britischer 
Premierminister. 

28. Oktober: Benito Mussolinis Marsch auf 
Rom. 

30. Dezember: Griindung der UdSSR. 

11. Januar: Franzésische und belgische Truppen 
besetzen das Ruhrgebiet. 


1924 


1925 


1926 


1927 


1928 


22. Mai: Stanley Baldwin wird britischer Pre- 
mier. 

8./9. November: Putschversuch Hitlers und Lu- 
dendorffs in Miinchen. 

21. Januar: Lenin (Wladimir Iljitsch Uljanow) 
gestorben. 

22. Januar: Ramsey MacDonald britischer Pre- 
mier. 

5. Februar: Gandhi vorzeitig aus der Haft ent- 
lassen. 

4. November: Stanley Baldwin wird wieder Pre- 
mierminister Grofbritanniens. 

Erste Olympische Winterspiele in Chamonix. 
26. April: Nach dem Tod Friedrich Eberts wird 
Generalfeldmarschall Paul von Hindenburg 
zum deutschen Reichsprasidenten gewahlt. 

1. Mai: Zypern zur britischen Kronkolonie er- 
hoben. 

16. Oktober/1. Dezember: Vertrag von Locarno. 
Garantie der deutschen Westgrenze. Deutsch- 
land verzichtet auf Elsafs-Lothringen. 

Pandit Motilal Nehru wird Fuhrer der Selbst- 
verwaltungspartei, Lord Edward Irwin briti- 
scher Vizekonig in Indien. 

Erste Fernsehvorfiihrungen in Deutschland, 
Grofbritannien und den USA. 

8. September: Deutschland wird in den Volker- 
bund aufgenommen. 

Nordpolflug Richard E. Byrds. 

423. Mai: Genfer Weltwirtschaftskonferenz. 
20./21. Mai: Charles Lindbergh uberfliegt erst- 
mals allein den Atlantik in West-Ost-Richtung. 
Werner Heisenberg, Max Born und Pascual Jor- 
dan begriinden die Quantenmechanik. 
»Satyagraha in South Africa«. 

Juli: Die Frauen in England erhalten unein- 
geschranktes Stimmrecht. 
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27. August: »Kellogg-Pakt« (»Briand-Kellogg- 
Pakt«}. Internationale Achtung des Krieges. 
Die indischen Parteien fordern von Grofsbritan- 
nien, dem Land den Status eines Dominions Zu- 
zuerkennen. 

Motilal Nehru wird Prasident des Kongresses. 
Dezember: Ermordung des Stellvertretenden 
Polizeiprasidenten von Lahore. 

Alexander Fleming entdeckt das Penicillin. 


1929-1932 Weltwirtschaftskrise. 


1929 


1930 
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Februar: Unruhen in Bombay. Auseinanderset- 
zungen zwischen Hindus und Mohammeda- 
nern. 

4. Juni: James Ramsey MacDonald wird erneut 
britischer Premier (zweites Kabinett MacDo- 
nald). 

25. Oktober: »Schwarzer Freitag« an der New 
Yorker Borse. 

»Genfer Konvention« tiber die Behandlung von 
Kriegsgefangenen. 

Jawaharlal Nehru folgt seinem Vater Motilal 
Nehru im Amt des indischen Kongrefsprasiden- 
ten. 

Gandhi schliefst die Arbeiten an seiner Auto- 
biographie ab. 

1. Januar: Der Indische Nationalkongref in La- 
hore fordert die Unabhangigkeit von Grofbri- 
tannien. 

12. Mdrz—6. April: »Salzmarsch« (»Marsch an 
die See«), Symbolische Brechung des Salzmo- 
nopols. 

4. Mai: Gandhi und zahlreiche seiner Gefolgs- 
leute werden verhaftet. 

Die Besetzung der Dharsana Salzwerke durch 
Anhdnger Gandhis unter Fiihrung Sarojini Nai- 
dus und Gandhis Sohn Manilal wird durch eng- 
lische Polizeikradfte gewaltsam verhindert. 


1931 


1932 


1933 


12. November: Beginn der indischen »Round- 
Table-Konferenz« (Verfassungs-Konferenz) in 
London. 

Clyde Tombaugh entdeckt den Planeten Pluto. 
25, Januar: Gandhi und 22 KongrefSabgeord- 
nete werden freigelassen. 

5. Marz: »Delhi-Vertrag«. Gandhi ist nach Ab- 
sprache mit Vizekénig Irwin bereit, die Kam- 
pagne des »Zivilen Ungehorsams« abzubre- 
chen, wenn als Gegenleistung Gefangene frei- 
gelassen werden. 

29. August: Abreise Gandhis zur» Round-Table- 
Konferenz«. 

12. September: Ankunft in London. 

28. Dezember: Die Verhandlungen in London 
bleiben ohne Ergebnis. Gandhi kehrt nach In- 
dien zurtick. 

Japan annektiert die Mandschurei. 

4, Januar: Gandhi wird zusammen mit Val- 
labhbhai Patel in Haft genommen. 

Februar: Beginn der Ersten Internationalen Ab- 
rustungskonferenz in Genf. 

Gandhi lehnt den britischen Vorschlag ab, die 
Unberiihrbaren in einer Wahlklasse zusam- 
menzufassen und damit von der grofsen Menge 
der Wahler zu trennen. 

20. September: Um seine Forderungen durch- 
zusetzen, reagiert Gandhi mit einem »Fasten 
bis zum Tode«. 

26. September: »Yeravda-Pact« zwischen Hin- 
dus und Unberitihrbaren. Gandhi stellt das Fa- 
sten ein. 

30. Januar: Der deutsche Reichsprasident Paul 
von Hindenburg beruft Adolf Hitler zum 
Reichskanzler. 

2. Februar—14. Oktober: Zweite Internationale 
Abriistungskonferenz. 
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24. Marz: »Ermdchtigungsgesetz« in Deutsch- 
land. 

8. Mai: Gandhi zu Beginn eines weiteren Fa- 
stens aus dem Gefdngnis entlassen. Er geht 
nach Wardha (spater nach Sevagram). 

16. Juni: Der jiingste Sohn Devadas heiratet 
Lakshmi Rajagolapalachari trotz unterschied- 
licher Kastenzugehorigkeit. 

15. Juli: Viererpakt Grofbritannien—Frank- 
reich—Deutschland-Italien. 

19. Oktober: Deutschland tritt aus dem Volker- 
bund aus. 

November: Beginn einer zehnmonatigen 
»Good-Will-Tour« durch Indien flir die Unbe- 
ruhrbaren. 

26. Januar: Deutsch-polnischer Nichtangriffs- 
pakt und Freundschaftsvertrag. 

30. Juni: »R6hm-Putsch« in Deutschland. 

2. August: Tod des deutschen Reichsprdasiden- 
ten Paul von Hindenburg. Hitler wird »Fiihrer 
und Reichskanzler«. 

18. September: Die UdSSR tritt in den Voélker- 
bund ein. 

Oktober: Gandhi zieht sich aus der aktiven Po- 
litik zurtick. 

13. Januar: Ruckgabe des Saargebiets. 

2./16. Mai: Beistandspakt der UdSSR mit 
Frankreich und der Tschechoslowakei. 

Juni: Stanley Baldwin wird britischer Premier- 
minister. 

18. Juni: Deutsch-englisches Flottenabkom- 
men. 

August: Das britische Parlament verabschiedet 
eine neue Verfassung fiir Indien (»Government 
of India Act«). 

Abessinien-Konflikt. 


1936-1939 Spanischer Biirgerkrieg. 
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1936 


1937 


1938 


20. Januar: Georg V. gestorben. Nachfolger wird 
Edward VIII. Nach seiner Abdankung am 11. 
Dezember besteigt Georg VI. den englischen 
Thron. 

7. Marz: Hitler kiindigt den Locarno-Vertrag. 
Deutsche Truppen besetzen die entmilitari- 
sierte Rheinlandzone. 

25. Oktober: Achsenvertrag Deutschland-Ita- 
lien. 

25. November: Deutsch-japanischer » Antikom- 
intern-Pakt« (weitere Staaten treten bei). 
Lord Linlithgow wird Vizek6nig in Indien. 

1. Januar/1. April: Die Verfassung fiir Indien 
tritt in Kraft. Burma erhd4lt eine eigene Verwal- 
tung. 

6. Mai: Das Zeppelin-Luftschiff »Hindenburg« 
wird in Lakehurst durch Brand vernichtet. 

28. Mai: Neville Chamberlain zum britischen 
Premierminister ernannt. 

7. Juli: Uberfall Japans auf China. 

29. Dezember: Der unabhangige Staat Irland 
(Eire) wird geschaffen. 

Grofbritannien und Italien einigen sich tiber 
die Wahrung des Status quo im Mittelmeer. 
Februar: In der Nachfolge Jawaharlal Nehrus 
wird Subhas Chandra Bose Prasident des indi- 
schen Kongresses. 

12.-14. Marz: Anschluf& Osterreichs an das 
Deutsche Reich. 

29. September: »Mtinchner Abkommen<. 
Deutsch besiedelte Teile BOhmens, Mahrens 
und Schlesien werden dem Deutschen Reich 
zugesprochen. 

30. September: Deutsch-britische Nichtan- 
griffserklarung. 

1. Oktober: Deutsche Truppen marschieren ins 
Sudetenland ein. 
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1939-1945 
1939 


1940 
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9. November: Die »Reichskristallnacht« in 
Deutschland. 

6. Dezember: Deutsch-franzésische Nichtan- 
griffserklarung. 

Otto Hahn, Lise Meitner und Fritz Straf$mann 
gelingt die erste Kernspaltung. 

Die Kunststoffe Perlon und Nylon werden erst- 
mals hergestellt. 

Zweiter Weltkrieg. 

15./23. Marz: Deutsche Truppen marschieren 
in die Tschechoslowakei und ins Memelgebiet 
ein. 

6. April/25. August: Britisch-polnisches Biind- 
nis. 

Ende April: Auf Betreiben Gandhis wird Bose 
durch Rajendra Prasad als Kongrefsfiihrer ab- 
gelost. 

22. Mai: »Stahlpakt« Deutschland-Italien. 

23. August: Deutsch-russischer Nichtangriffs- 
vertrag (»Hitler-Stalin-Pakt«}. 

1. September: Deutscher Angriff auf Polen. 

3. September: Grofbritannien und Frankreich 
erklaren Deutschland den Krieg. 

Indien wird durch eine britische Proklamation 
mit in den Zweiten Weltkrieg hineingezogen. 
Unterredung Gandhis mit dem Vizekonig. 
23. September: Sigmund Freud gestorben. 

28. September: Deutsch-russischer Grenz- und 
Freundschaftsvertrag. 

April/Mai: Deutschland greift Danemark, Nor- 
wegen, die Niederlande, Luxemburg, Belgien 
und Frankreich an. 

Mai: Winston Churchill wird britischer Pre- 
mier und Kriegsminister. 

14. Juni: Deutsche Truppen besetzen Paris. 
22. Juni: Waffenstillstand zwischen dem Deut- 
schen Reich und Frankreich. 


1941 


1942 


1943 


1944 


27. September: »Dreimachtepakt« Deutsch- 
land-Italien-Japan (weitere Staaten treten bei). 
Die Moslem-Liga fordert die Abtrennung Paki- 
stans von Indien. 

April/Juni: Deutscher Angriff auf Jugoslawien, 
Griechenland und die UdSSR. 

4. Juni: Tod des letzten deutschen Kaisers Wil- 
helm II. in Doorn/Holland. 

7. Dezember: Japanischer Uberfall auf die US- 
Flotte in Pearl Habour. 

8. Dezember: Die USA und Grofbritannien er- 
klaren Japan den Krieg. 

11. Dezember: Kriegserklarung Deutschlands 
und Italiens an die USA. 

29. Marz: Grofbritannien erklart sich bereit, 
Indien den Dominion-Status zu gewdhren. Das 
Angebot wird zurtickgewiesen. 

8./9. August: Gandhi fordert die Unabhdngig- 
keit fir Indien und beginnt eine weitere Kam- 
pagne des »Zivilen Ungehorsams«. Verhaftung 
Gandhis und anderer Fihrer. 

Beginn eines Massenaufstandes. 

Gandhis Freund Mahadev Desai in der Haft ge- 
storben. 

Japanische Truppen dringen nach Burma vor. 
Enrico Fermi konstruiert den ersten Kernreak- 
tor. 

1426. Januar: Konferenz von Casablanca. 
Treffen Churchill-Roosevelt. 

22. Februar: Gandhis Frau Kasturbai im Ge- 
fdngnis gestorben. 

Anfang April: Schwere Malaria-Erkrankung. 
28. November—1. Dezember: Churchill, Roose- 
velt und Stalin auf der Konverenz von Teheran. 
6. Mai: Gandhi wird wegen seines schlechten 
Gesundheitszustandes aus der Haft entlassen. 
5. Juni: Landung der Alliierten in Frankreich. 
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1946-1954 
1946 
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20. Juli: Graf von Stauffenbergs Attentat auf 
Hitler miflingt. 

1. August-3. Oktober: Polnischer Aufstand. 
25. August: Befreiung von Paris. General 
Charles de Gaulle bildet eine provisorische Re- 
gierung. 

4-11. Februar: Churchill, Roosevelt und Stalin 
auf der Konferenz von Jalta. 

25. April: Griindung der » Vereinten Nationen« 
in San Francisco. 

28. April: Benito Mussolini wird von italieni- 
schen Widerstandskampfern erschossen. 

30. April: Selbstmord Adolf Hitlers in Berlin. 
4.9. Mai: Kapitulation der deutschen Streit- 
krafte. 

16. Juli: Ziindung der ersten Atombombe in 
Alamogordo/New Mexiko. 

26. Juli: Clement Richard Attlee wird in der 
Nachfolge Churchills britischer Premiermini- 
ster. 

2. August: »Potsdamer Abkommen«. Auftei- 
lung Deutschlands in Besatzungszonen. 

6./9. August: Die USA werfen iiber Hiroshima 
und Nagasaki Atombomben ab. 

14. August: Kapitulation Japans. 

20. November 1945-1. Oktober 1946: »Niirn- 
berger Prozesse« gegen die deutschen »Haupt- 
kriegsverbrecher«. 

Vertreibung und Flucht aus den deutschen Ost- 
gebieten. 

Erster Weltgewerkschaftskongref§ in London. 
Indochina-Krieg. 

In der Simla-Konferenz kommt keine Einigung 
zwischen Hindus und Moslems zustande. 
2./18. Juni: Italien wird Republik. 

12. August: Nehru mit der Regierungsbildung 
beauftragt. 


1947 


1948 


16. August: Jinnahs »Tag der direkten Aktion«. 
Beginn von Unruhen. 

2. September: Nehru wird indischer Premier- 
minister. 

Oktober: Massaker in Ostbengalen. Ausschrei- 
tungen gegen die Hindus. Gandhi bemiiht sich 
um einen Frieden zwischen Hindus und Mos- 
lems. 

7. November 1946-2. Marz 1947: Gandhi lebt 
in Noakhali/Ostbengalen. 

4. Marz: Britisch-franzésischer Freundschafts- 
vertrag von Dunkirchen. 

22. Marz: Vizekonig Lord Mountbatten trifft in 
New Delhi ein. 

31. Marz—12. April: Gesprdche Gandhis und 
Jinnahs mit Lord Mountbatten. 

5. Juni: » Marshall-Plan« der USA zum Wieder- 
aufbau Europas. 

1. Juli: »India Independence Act«. 

15. August: Britisch-Indien wird in Indien und 
Pakistan geteilt. Beide Staaten erhalten die Un- 
abhangigkeit. An der Regierungsspitze stehen 
Jinnah (Pakistan) und Nehru (Indien). 
Gandhi, der die Teilung entschieden ablehnt, 
nimmt an den Unabhdngigkeitsfeiern nicht 
teil. 

Beginn der Flucht- und Vertreibungsbewegun- 
gen in beiden indischen Staaten. 

31. August: Die Unruhen erreichen Gandhis 
Wohnsitz. Gandhi beginnt ein »unwiderruf- 
liches Fasten«, das er erst abbricht, als Abord- 
nungen der Religionsgemeinschaften in Kal- 
kutta Wiederherstellung der Ruhe zusichern. 
4. Januar: Burma wird unabhdangig. 

13.-18. Januar: Gandhis letztes Fasten. 

20. Januar: Madan Lals Bombenattentat auf 
Gandhi mifsgliickt. 
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30. Januar: Gandhi von Nathuram Vinayak 
Godse ermordet. 

17. Marz: »Briisseler Fiinfmachtevertrag«. Die 
europdische »Westunion« wird geschaffen. 

16. April: Entstehung der »Organization for Eu- 
ropean Economic Cooperation« (OEEC). 

15. Mai: Der Staat Israel wird gegriindet. 

Juni 1948—Mai 1949: Berlin-Blockade durch die 
UdSSR. 

10. Dezember: Internationale Deklaration der 
Menschenrechte. 
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Mahatma Gandhi, geboren 1869, die grofe G alt des indischen 
Unabhangigkeitskrieges, wurde von einem fanatischén Hindu im 
Jahre 1948 ermordet. Doch Gandhis groe Menschlichkeit, sein 
unermiidliches Streben, seinem Land zu dienen, es unabhangig zu 
machen-und zu einen, sowie seine tiefe Glaubigkeit lassen ihn noch 
heute als eine der beeindruckendsten Gestalten unserer Zeit er- 
scheinen. 

Louis Fischer, der Autor dieser bewegenden Lebensdarstellung, hat 
Gandhi noch pers6nlich gekannt und ihn mehrmals in Indien 
besucht. Damit gewinnt diese Biographie ein ungeheures Mag an 
Authentizitaét und bietet neben dem starken pers6nlicghen Engage- 
ment des Autors dennoch eine kritisch objektive Dargtellung. 
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